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सदा सचेत «ՀՎ कर धारे रहे रेनदिन जाग ॥ 
अतुलित मूर्तिमंत सेवा जनु शोभित उभय शरीर । 
सर्वभाव ՀՎԿ करि अपन भजत. सदा रघुबीर ॥ 


: सेवाके आदश रे 
बसे रघुनंदन कानन जाय | Ն 
कॅ जनकलली लछिमन दोउ सेवत संतत सहज सुभाय ॥ व 
प्रसुदित-मन पदकमल पलोटडति सीय सहित अनुराग । ह 
| निरखति नित निरुपम छवि माघुरि भरि नयनन्हि, बड़भाग | ट 
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कल्याण 


याद रक्खो--श्रीभगवानूके आश्रय बिना सत्य, 
अहिंसा, ब्रह्मचर्यादे ոտ वैसे ही नहीं ठहर सकते, 
ՀՅ बिना प्राणोंके शरीरकी इन्द्रियाँ | भगवान्‌का आश्रय 
न होनेपर सदूगुणांसे मनुष्यके मनमें वह अभिमान उत्पन्न 
होता है, जो समस्त सदूयुणोंका नाशक और दुर्गुणोंका 
जनक है और तुरंत ही अपने परिवारको फैलाकर 
सद्गुणोंको हृदयसे निकाल देता है | 

याद रक्खो-अभिमान मनुष्यको अपने दोष 
देखनेका अवसर ही नहीं आने देता, 
उसे अंधा बनाये रखता है, जिससे मनुष्य अपनी 
तनिक-सी भी सच्ची समालोचना, जो उसके लिये परम 
हितकर होती है, - नहीं सह सकता; एवं ` इसलिये 
सहज ही दोषोंका घर बन जाता है | 

याद रक्खो-जो मनुष्य अभिमानके बशमें होकर 
केवल जगत्‌-सम्मानके लिये लालायित हो उठता है, 
उसमें एक ऐसी दुर्बलता आ जाती है जो उसके ա 
एक विप्राक्त क्षत कर देती है | फिर वह արթ 
लोभसे अपने अपराध, पाप, दोष, . खार्थपरता, 
कृतघ्नता, नीचाशयता, परखापहरणता, परसुखकातरता 
आदि जघन्य ՎԱՎԵ छिपाकर अपनेको सत्पुरुष 
प्रसिद्ध करनेके ԹԱՎ माळूम कितनी नयी-नयी झूठ 
बोलता है, कितने सुन्दर खाँग बनाता है और कितने 
उपदेश करता है, इससे उसको परिणाममें सम्मान तो 
मिळता ही नहीं; प्रत्युत उसके भीतरका घाव बढ़ता 
ही जाता है एबं अन्तमें ऐसी स्थिति हो जाती है कि 


ie एक दिन उसकी भीषण यन्त्रणासे छटपटाकर उसे 
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` र्त पुकार करनी पड़ती है, परंतु फिर उसकी रक्षाका 
कोई सहज साधन नहीं रह ज ता । 

2. , याद खखो--जो अपने अपराधोंको छिपाता है 
और «ախ. सहस्तों नये-नये दोष ախար 





करता है--वह बड़ा ही अभांगा है | उसमें कभी 
सहुण आ ही नहीं सकते | सहुणोंको लाना और उन्हें 
स्थायीरूपसे अपने अंदर बसाना हो तो समस्त 
सहुणोके समुद्र भगवानको हृदयमें बसा लो | 

याद रक्‍्खो---भगवानूके हृदयमें आते ही समस्त 
दुर्गुण वैसे ही नष्ट हो जायेंगे, जैसे सूर्यका उदय होते 
ही अन्धकार मर जाता है | जगतूका यह सूर्य तो फिर 
छिपता-भी है, परंतु भगवान्‌ एक बार जिसके हृदयमें 


बह निरन्तर उदय हो जाते है---फिर वे कमी छिपते ही नहीं; 


एक बार जिसके हृदयमें आ बसते हैं, फिर «Թ 
निकालनेपर भी नहीं निकलते | 

याद रक्‍्खो--दुग्गुणोंका ही परिणाम दुःख है, 
जब दुर्गुण नहीं रहेंगे, तब दुःख भी नहीं रहेंगे। 
और որտ आ «Աղ तो պաա खाभाविक 
परिणाम सुख भी अनायास ही आवेगा | साथ ही 
भगवान्‌की निवासभूमिमें सदुण उनके खभावगत होनेसे 
सबसे वड़ा लाभ यह होगा कि ये सद्गुण फिर कभी नष्ट 
'नहीं होंगे, इसलिये सुख भी स्थायी और आत्यन्तिक 
होगा। 

याद रक्‍्खो--वस्तुत: सुख किसी सहुणमें नहीं 
है या զրո परिणाम भी नहीं है | यह तो भगवान: 
में स्वभावगत वेसे ही है, जेसे सूर्थमें स्वमावत: ही 
प्रकाश और उष्णता होती है और उनसे अन्धकार एवं 
सर्दाका स्वाभाविक नाश होकर विलक्षण दृष्टिशक्ति 
और स्फूर्ति प्राप्त होती है । भगवानूसे रहित जो सद्गुण 
हैं, वे वस्तुत: सद्गुण ही नहीं हैं । वे तो वैसे ही 
नकली गुण हैं जेसे Մա रंग चढ़ाये हुए नकली 
आम, अमरूद, संतरे, सेब आदि खिलौने होते हैं । 
जो उपरसे फळ-से दीखते हैं परंतु वे. हैं. केवल मिट्टी- 
ही-मि्टी । इसी प्रकार भगवानसे रहित सद्गुण केवल 


-- Պ » pa MS DOM, व ण 


էշ 
टी i ge PS "Գ 





TTR सा ատակ պատառ रण 


Do 2.» 


संख्या | 


संसारका वास्तविक खरूप 


७9२ 








कल्पनामात्र होते हैं| इस बातको समझो और समझकर 
निरन्तर अपने हृदयमें भगवानको वसानेका प्रयत्न करो। 

याद्‌ रक्खो--भगवान्‌ तो सभीके हृदयमें हैं; परंतु 
तुम इस बातपर विश्वास नहीं करते, इसीसे नित्य 
निवास करनेचाले भगवान्‌ भी वहाँ प्रकट नहीं हो 


पाते । और इसीसे सद्गुण टिक नहीं पाते तथा ՀՎՈ- 
का परिवार बढ़ता रहता है | भजनके द्वारा विश्वास 
प्रात करो ओर फिर विश्वासकी आँखोंसे देखो, भगवान्‌ 
तुम्हारे अंदर प्रकट हो ԿՊԱՎ | उनके प्रकट होते 
ही तुम सब प्रकारसे निहाळ हो जाओगे | 


“शिव! 





संसारका वास्तविक स्वरूप 
( श्री १००८ श्रीपूज्य स्वामीजी श्रीकरपात्रीजी महाराज ) 


सम्पूर्ण व्यावहारिक प्रपञ्च खप्नवत्‌ है, फिर भी 
अबाधित चिरकालानुवृत्त होनेके कारण उसमें दृढ़ 
प्रत्यय होता है, अचित्‌ बाधित ՀԱՅ Թ इतना दढ 
प्रत्यय नहीं होता | कभी किसी ՀՎ खप्तमें अमि- 
निवेशाधिक्यसे जागनेपर भय-कम्पादि होता रहता है, 
सहसा उसकी सत्तामें अविश्वास नहीं होता । प्राणियांके 
भोगारम्मक शुभाशुभ अदृष्ट भी कुछ प्रत्यय-दार्ब्यमे हेतु 
हो जाते हैं । यह बात अलग है कि सब स्म एक-से 
नहीं होते, उनकी विचित्रता स्पष्ट ही है । भ्रममें कोई 
भी बात असम्भव नहीं है । समुद्रमें बड़वानछके समान 
जलमें अग्नि, आकाइमें नगर, शिलामें पङ्कज, शिलाके 
भीतर सृष्टि, शिलाआंका उड़ना आदि भी सम्भव होते 
हैं | यन्त्रपुमान्‌के समान अचेतनका भी कर्म करना दृष्ट 
है | खप्तनिमग्नबुद्धि प्राणी खप्तकी स्थिरता और सत्यता- 
का जैसे अनुभव करता है, बैसे ही सर्गनिमग्नबुद्धि 
प्राणी सर्गको सत्य और स्थिर देखता है | ազ 
खम्नान्तरगमनके समान ही सर्गत्रमण भी होता है | 

इसी सम्बन्धमें 'योगवारिष्ठ'का भिक्षूपाख्यान है | 
समाधिसम्पन्न भिक्षुके शुद्ध चित्तके सङ्कल्पसे लील्या 
एक जीवट नामक सामान्य मनुष्य उत्पन्न हुआ | वही 
्वप्नमें अपने-आपको वेदपाठी ब्राह्मण देखने लगा | 


ब्राह्णणने भी निद्रामें पड़कर खम्ममें अपनेको सामन्त 
देखा | सामन्तने खममें अपनेको सम्राट देखा | सम्राट 
ՅԱ अप्सरा हो गये | अप्सरा भी Յա मृगी बन 
गयी | मृगी खम्तमें लता बन गयी | लता कटकर भ्रमर 
बन गयी और पग्रिनीमें आसक्त होकर मदान्ध गजद्वारा 
कमलिनीके साथ ही वह भी नष्ट होकर मदान्ध गज 
बन गया | गज भी मरकर भ्रमरांको देखता-देखता भ्रमर 
हो गया और फिर गजपादसे चूणित हो गया। हंसकी 
भावनासे वही हंस हो गया । हंस मरकर सारस हो 
गया, सारसने रुद्रको देखकर रुद्र होना चाहा औरं रुद्र 
हो गया ( यहाँ रुद्रका अर्थे रुद्रसारूप्यप्रापत रुद्रगण है )। 
रुद्र होते ही जब सर्वेाज्ञता आ गयी, तब अपने अनेका- 
नेक जन्मों और Հգ सब कथा उसकी स्मृतिमें 
आयी | अहो ! असत्या ही जगन्मोहिनी माया मरुभूमिमे 
यद्यपि «Թո समान ही है, तथापि कितनी विचित्रता 
इसमें है । जो मैं प्रथम केवल चिन्मात्र था, वह चित्त 
बना | गगनादि प्रपञ्चकी भावना करके जीव बना । फिर 
भिक्षु, फिर खप्नसे खप्नमें भटकते हुए कहाँसे कहाँ 


गया | यह सब भावना और सङ्कल्पके अभ्यासका ही 


परिणाम है | देहादिग्रात्तिमं भी सङ्ग, सङ्कल्प, सावना 
ही निमित्त होती हे | यह भावना आदि विचार करने- | 


) 
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पर कुछ भी नहीं ठहरते । इस सम्पूर्ण संसारभ्रमका 
एकमात्र असंवेदन ही मार्जन है | यह सब विचारकर रुद्र- 
ने शयान भिक्षुको जगाया | जागकर तत्त्वज्ञ मिक्षुने 
विचित्र खप्तपरम्पराका स्मरण किया | पुनः दोनों मिलकर 
जीवटके पास गये । उसे प्रबुद्ध किया । ये सब पृथक्‌- 
पृथक्‌ सर्गके ही आकारामें Հ | फिर उन तीनोंने विप्रके 
संसारमें जाकर उसे जगाया । इस तरह सामन्त, राजा, 
सुराङ्गना आदि पूर्वोक्त सभी मिलकर अन्तमें रुद्रभावको 
ग्रा्त हुए | सभी निरावरण चित्खरूप होकर अवेदनात्मक 
मोक्षको प्राप्त हुए । 

संवेदन ही सर्ग और बन्ध है, अवेदन ही मोक्ष 
है | सैसाधारणके सङ्कल्पमें अभ्यासाभावसे शक्ति नहीं 
होती, तथापि एकाग्रतासे दृढ़ सङ्कल्प करनेवाले योगी- 
लोग एक क्षणमें ही अनेक देहोंका निर्माण कर लेते 
हैं । जेसे क्षीरसागरमें रहते हुए शेषशायी भगवान्‌ 
अन्यन्न सहस्नों अवतारकार्य करते हैं, वेसे ही सिद्धसझुल्प 
योगियोंके सङ्कल्पानुसार ही ՀԹՎԵՎԱ चल पड़ती 
है । दूसरे प्राणी प्राक्तन शुभाशुभ कर्मानुसारी दृढ 
सङ्कल्पके अनुसार संसारको प्राप्त होते हैं | इस तरह 
कर्मानुसार सभी जीव एक खम्नसे दूसरे Հո भटक 
रहे हैं | शान्त, निर्विकार ब्रह्ममावका बोध होनेपर 
ग्राणरोध, इन्द्रियरोधके बिना, दृश्य प्रपञ्चके अस्तगमनके 


बिना भी सब कुछ सर्वदा शान्त, शुद्ध, मौन ब्रह्म ही 
उपलब्ध होता है | प्रयत्नानपेक्ष इसी अवस्थाको सौषुप्त 
मौन कहा है | इसमें यथास्थित ԵԶ बोधमात्रसे 
यथास्थित अनाद्यन्त उदयास्तवर्जित, आकारासे भी 
परम सूक्ष्म, शिलासे भी अनन्त घन, निरवकाश, ठोस, 
शुद्ध, अमल ब्रह्म अपने आपमें ही स्थित रहता है | 
वासनामात्र ही चित्त है | चित्तके अभावमें ही परम- 
पद है । रज्जु-सर्पन्रमके समान इस संसृतिका विवेक- 
मात्रसे बाध हो जाता है | एकार्थाभ्यास, प्राणरोध, 
मनोनाश ये सब Վան ւնն कारण हैं | ս" 
शान्त होनेपर मन शान्त होता है, मनःस्पन्दके शान्त 
होनेपर प्राणस्पन्द॒ भी शान्त होता है | ՀՎ 
आपसमें रथ-रथीके समान हैं.। एकके अभावमें दोनोंका 
ही अभाव हो जाता है | अनन्तात्मतत्त्वका विचार करके 
उसीका «որա ՊԱՅ मनको ար बनाना 
चाहिये | अज्ञान और ज्ञान दोनोंका ही बाध होनेसे 
अधिष्ठानतत्त्व ही रह जाता है | सम्पूर्ण वेत अविदामात्र 
है | अविद्या भी चित्तमात्र है | चित्त भी արթ 
अधिष्ठानमात्र है | विचारसे ատմ जीव अजीव, चित्त 
अचित्त हो जाता है | मृगतृष्णा-जळके समान ही मन 
और अहन्तादि. संसार उपल्ब्ध होता है | सब असत्‌ 
ही है । ԹԹ विचारसे इसका बाध हो जाता है | 





जीवन जलके बुदूबुदेके समान है 


फूले फूले फिरत कही तो तुम कापे अहो याकी तो महत्ता सत्ता सब कछु जानी है। 
कहै “रतनाकर? विडंबना विचित्र जेती जीवनके चित्र सों न अधिक प्रमानी है ॥ 





हाँ सॉ नहीं होति औ नहीं सौं होति हाँ है सदा ताते हाँ चहैयनि नहीं सौ रुचि मानी है। 
न इहि मवसागर मैं खास आस ही पै वस पानीके बबूळेसी थिरानी जिंदगानी है ॥ 


—— IRR षी 





दुःखनाशका अमोघ उपाय 


परिस्थिति केसी है, इसपर हमारा सुख-दुःख 
` निर्भर नहीं करता । हम परिस्थितिको किस प्रकार 
ग्रहण करते हैं, उसके प्रति हमारा दृष्टिकोण क्‍या है, 
इसीमें हमारा सुख-दुःख समाया हुआ है | मान ळें, एक 
व्यक्तिकी मृत्यु होती है। अब जिनका उसके प्रति राग या 
ममत्व होता है, मित्रभाव रहता है, वे तो हाहाकार कर उठते 
हैं | पर जिनकी उसके प्रति द्वेष-बुद्धि होती है, Թ- 
भावना रहती है, वे हर्षित होते हैं | घटना एक है; 
एक ही व्यक्तिकी मृत्यु हुईं है; किंतु उस म्ृत्युके प्रति 
भाव सिन्न-मिन होनेके कारण किसीको दुःख एवं किसी- 
को 64 होता है । इस प्रकार हम चाहे जिस घट्नाको 
भी लें, यह सर्वया अखण्ड स्थिर नियम है किं यदि 
घटनाके प्रति हमारी प्रतिकूल भावना होगी तो हमें 
निश्चित रूपसे कम या अधिक मात्रामें दुःख होगा ही; 
तथा अनुकूल भावना रहनेपर, भावनाके तारतम्यसे 
उसी «արմ सुखकी अनुभूति भी होगी ही | 

առն ऐसा कोन है, जिसे सुखकी चाह नहीं है, 
जो दुःखसे बचना नहीं चाहता ? सुख-दुःखकी सीमासे 
पार गये हुए संतोंकी बात छोड़ दें, अन्यथा उनके 
अतिरिक्त इममेंसे प्रत्येकके मनमें सुखकी वासना रहती 
ही है | साथ ही हमारा यह अनुभव है कि चाह न 
रहनेपर भी ढुःखकी प्राति हमें होती ही है | यह भी 
नितान्त सत्य है कि दुःख हमारे भावोंका परिणाम है, 
घटनाका नहीं | अतः यदि हम किसी प्रकार 
अपने भावोंकी शुद्धि कर सकें, प्रत्येक घटनाको ठीक- 
ठीक ग्रहण करना सीख जायं तो हमारे दुःखांका अन्त 
हो जाय | 

आवश्यकता इस बातकी है कि घटना---परिस्थितिके 
बाह्यरूपसे अपनी आँखें हटाकर उसके अन्तरालमें, वहीं 
छिपे हुए प्रभुके मङ्गलमय हाथको हम देखना. आरम्म 


कर दें, परिस्थितिके सूत्रधारकी ओर हमारी दृष्टि केन्द्रित 
हो जाय | जहाँ हम उनकी ओर देखने छगे कि घटना- 
की वास्तविकता हमारे सामने क्रमश: व्यक्त होने ՀՈՂ | 
जगतमें ՎԱՅ: कभी कुछ भी, तनिक-सा भी, किसीके भी 
प्रतिकूल होता ही नही, सदा सब कुछ सर्वथा सबके 
अनुकूल-ही-अनुकूल होता है--यह तथ्य हमारे सामने 
आने लगेगा और हम दुःखसे त्राण पा जायँगे । 

यह सत्य है कि प्रमुकी ओर दृष्टि फेर लेनेकी बात- 
का कहना-सुनना तो सहज है, पर वास्तवमें बिपत्तिके 
समय सब ओरसे प्रतिकूल परिस्थितियोंसे धिर जानेपर 
प्रमुकी ओर देखने ळग जाना, अमङ्गलके अंन्तरालसे 
मङ्गलमयके हाथको ढूँढ़ निकालना उतना सहज 
नहीं है; किंतु यदि हम अपने अंदर प्रभुकी दी 
हुई शक्तियोंका सदुपयोग करते इए इस प्रयत्नमें तत्परता- 
से ळग जाय तो थोड़े दिनोंमें ही दृढ़ अम्यास होकर 
हमारी बृत्ति ऐसी बन सकती है कि प्रत्येक परिस्थिति- 
को ही हम अनुकूल, տր द्वारा भेजी इई, առ 
मङ्गलके लिये ही आयी हुई अनुभव करने लग जाये | 
हम किसी भी वस्तुकी տրո उद्देश्य लेकर क्यों न 
चले, उसकी सफलताके लिये हमारे अंदर तीन बातोंका 
रहना आवश्यक है. | वस्तु है, वह օղա मिळती है, 
मिली है, हमें भी मिल सकती है-यह दृढ़ विश्‍वास 


' हमारे अंदर हो, यह पहली बात है | वस्तुको पानेके 


लिये हमारे अंदर पूर्ण प्रयत्न ( लगन ) हो, यहद दूसरी 
बात । तथा तीसरी बात यह कि हमारे अंदर मन- 


'बुद्धि-इन्द्रियकी जितनी भी शक्तियाँ हैं, उनका प्रवाह 


जिस-जिस ओर है, उन सब ओरसे हटकर अपने लक्ष्य- 
में ही नियन्त्रित हो जाय | इन्दींका नाम शाख्जीय भाषामें 


श्रद्धा, तत्परता एव संयम है | अतः यदि हमें भी प्रत्येक | 


परिख्ितिमें प्रभुकी मन्नल्मयता ՅԾ निकालनी हो तो 
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हमारे अंदर ये तीन बातें होनी चाहिये । वास्तवमे ही 
प्रभुका प्रत्येक विधान मङ्गलसे ही भरा होता है, प्रत्येक 
परिस्थितिकी ओटमें उनके मङ्गलमय हाथ छिपे हैं | लोगों- 
को ऐसी अनुभूति होती है, हो चुकी है, हमें भी ऐसा 
अनुभव हो सकता है, यह दृढ विश्वास हमारे अंदर 
हो | तथा इस बिश्वासके अनन्तर इसे प्रत्यक्ष अनुभव 
कर लेनेके लिये हमारा प्रयत्न आरम्म हो | प्रयत्नका रूप 
सर्वथा सवके लिये एक नहीं हो सकता । अधिकारी- 
ՀԵՅ उसके अनेकों रूप वन सकते हैं | पर अधिकांश- 
के लिये लाभकारी एक साधन यह है--- 

हमारा जीवन कितना भी व्यस्त ՀՎ न हो, हमें 
चाहिये कि प्रतिदिन हम कुछ समय निकालकर यथा- 
सम्भव किसी एकान्तस्थानमें जा बेठे । सुखपूर्वक 
बेठकर्‌ अपने नेत्र बंद कर लें | निद्रा आ जानेकी 
सम्भावना हो तो नेत्र खुळे ही ԿԳ | तदनन्तर मनकी 
वृत्तियोंको सब ओरसे बटोरकर झान्तिसे मन-ही-मन इन 
भावांकी आवृत्ति आरम्भ करें-- բ 

“हमारे चारों ओर इस निर्मळ आकाशके अणु-अणुमें 
प्रभु ओतप्रोत हैं, वायुके प्रत्येक Վա प्रभु भरे हैं, 
सूर्य-चन्द्रकी किरणोंमें, अग्निमें प्रमुकी ही ज्योति भरी 
है, जल प्रभुके ही रससे परिपूर्ण है, प्रथ्वीके कण-कणमें 
प्रभु विराजित हैं, चर-अचर समस्त प्राणियोमें प्रभुका 
निवास है, सबकी सत्ता प्रभुकी सत्तापर ही निर्भर है, 
हमारी इन्द्रियोंमे समस्त शक्तियाँ स्शक्तिमान्‌ ग्रभुकी 
ओरसे आ रही हैं । नेत्र प्रभुकी शक्तिसे देख पाते 
हैं | कान प्रभुका शक्तिसे श्रवण करते हैं | त्वचा 
प्रभुकी शक्तिसे स्परंका अनुभव करती है | नासा प्रमुकी 
शक्तिसे गन्ध ग्रहण करती है | रसना प्रमुकी शक्तिसे 
` रस लेती है । हाथोंमें काम करनेकी शक्ति प्रभुकी ओर- 
से आ रही हे । पेरोमें चलनेकी शक्ति պ देते हैं। 
हमारा मन प्रभुको शक्तिसे मनन करता है | हमारी 
बुद्धि प्रभुकी झक्तिसे निश्चय करती है | समस्त जगतमे 


जहाँ जिसमें, जो कुछ भी हलन-चलन क्रिया है, सब 
प्रभुकी सत्ता एवं शक्तिसे ही हो रही है । प्रभु अनन्त 
मङ्गलमय हैं, .उनमें ՀԱԿ सदा मन्नल-ही-मज्नछ भरा 
है | प्रभु एवं प्रमुका विधान दो वस्तु नहीं है | जो प्रभु 
है, वही प्रभुका विधान है । विधाता और विधान, 
लीलामय और लीला एक ही है। अतः मङ्गलमय प्रभुका 
प्रत्येक बिधान अनन्त असीम मङ्गळसे भरा है । जगतमें 
जो कुछ हुआ है, हो रहा है, होगा-सबमें मङ्गल भरा 
है | अवतक मेरे लिये जिसने जो भी जेसी भी चेष्टा 


_ की है, कर रहा है,. करेगा--समें मेरे प्रभु भरे हैं, 


उनकी मङ्गलमयता भरी है |? 

इस प्रकारके «ԿԽ कुछ देर पुनः-पुनः रस 
ले-लेकर आवृत्ति करते रहें । इस भावनाका परिणाम 
यह होगा कि ये विचार हमारे चारों ओर फेल जायँगे 
तथा अन्य समयमें भी, जब कि हम दूसरे-दूसरे Հան 
व्यस्त रहेंगे, ये रह-रहकर हमारे मनमें स्फुरित होते 
रहेंगे | जेसे-जेसे एकान्तका अभ्यास दृढ़ होगा, वैसे-वेसे 


व्यवहारके समय ऐसी स्फुरणाएँ अधिकाधिक होने 


लेंगी | आज जो हमारा वातावरण प्रमुसे शून्य है, 
बह प्रभुसे भरने ळगेगा। क्षण-क्षणमें क्षुद्र-से-श्षुद्र घटनामें 
अमङ्गलकी भावना होकर हमें जो प्रतिकूछताकी प्रतीति 
होती है, वह मिटने ळगेगी । पद-पदपर जो हमारा 
अहङ्कार जाग उठता है, वह भी शिथिल पड़ने लगेगा | 
शन्नु-मित्र, दुष्-साधु, ऊंच-नीच--सर्वत्र सबमें समान- 


` रूपसे एकमात्र տր सत्ता स्फुरित होने लगेगी | 


अन्तम प्रभुके अतिरिक्त अन्य कोई भी सत्ता नहीं बच 
रहेगी | बस, उसी समय हमारी प्रतिकूलताका भी अन्त 


हो जायगा, हमारा दुःख भी सदाके लिये जाता रहेगा | 


किंतु यह स्थिति प्राप्त होगी पूरी लगनसे इस 
अम्यासमें जुट पड़नेपर ही | आज किया, कळ नहीं; 
दो दिन भावना की, चार दिन नहीं--ऐसे अम्याससे 


सफछताक़ी आशा नहीं है | प्रतिदिन नियमपूर्वक 
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कोई भी व्यतिक्रम न करके ऐसी भावनाके अभ्यासमें . 


जब हम ի, तभी हमारे उद्देश्यकी सिद्धि होगी | 
अन्यथा प्रतिकूल परिस्थिति सामने आते ही ठीक अवसर- 
पर ही हमें इस भावनाकी विस्मृति हो जायगी. तथा 
स्वभाववश ՎՅԱ भाँति ही प्रतिकूलताका अनुभव करके 
हम दुखी होते रहेंगे । 

इस अभ्यासका क्रम निभता रहे, इसके लिये 
अपने अंदर ग्रभुकी दी हुईं शक्तियोंका सदा सदुपयोग 
हो, दुरुपयोग कदापि न हो जाय, इसके लिये भी 
सावधानी रखना आवश्यक है । जबतक हममें अहङ्कार 
हैं, तबतक हम सदा सजग रहें--ञ्यवहारके समय 
हमारे नेत्र सदा उचित, आवश्यक, पवित्र, निर्मल दृश्य- 
को ही अपने अंदर भरें; कदापि अनुचित, अनावश्यक 
अशुद्ध मलिनको स्थान न दें | श्रवणेन्द्रिय सदा पवित्र 
राब्द ही ग्रहण करे, कदापि अछीछ अनावश्यक राब्दों 
की ओर न झुके । घ्राण, खक्‌, रसना, कर्मेन्द्रियाँ, मन, 
बुद्धि--सभी տա տվ हों; भूलकर भी प्राण 
शोकीनीके लिये किसी गंदी गन्धसे न जुड़ जाय; ऐश- 
आरामको भावना लेकर त्वक्‌ कदापि अनुचित अवैध स्पर्दामें 
न संळान हो जाय; खादकी आसक्तिवश रसना अखाद्य- 
में तो प्रवृत्त हो ही नहीं, खाद्यमें भी चटोरी न वन 
जाय । कर्मेन्द्रियाँ अनावश्यक क्रियाशील कदापि न हों; 
हमारा मन अनर्थे सङ्कल्प-विकल्पोमें न लगे । बुद्धि 
क्षणभरके लिये भी व्यर्थ बातोंका निर्णय देनेमें निश्चय 
करनेमें न फॅस जाय । इस प्रकार हमारे अंदर प्रमुकी 
दी हुई सम्पूर्ण शक्तियोंको हम नियन्त्रित करके अपने 
निश्चित उद्देरयकी सिद्धिमें लगा दें | इनका सदुपयोग. 
करें, दुरुपयोग नहीं । फिर प्रत्येक घटनाको ठीक-ठीक 
ग्रहण करनेकी--प्रभुसे जुड़ी इई देखनेकी योग्यता 
हमारे अंदर उत्तरोत्तर बढ़ती जायगी | क्षोम--दुःखके 
ग्रसङ्ग उपस्थित होनेपर भी क्रमश: दुःखका भाव कम 
होता जायगा | 


` हम कह सकते हैं कि ठीक है, वाहरकी घटनाओंमें तो 
हमारा प्रतिकूल भाव ही हमारे दु:खमें हेतु है, उसके प्रति 
भावना परिवर्तन करनेसे हमारा दुःख मिट सकता है; किंतु 
मान लें, हमारे शरीरमें कहीं भयङ्कर फोड़ा हो गया, उसकी 
पीड़ासे हम ազ हो रहे हैं | हमें दुःख हो रहा है | 
ऐसे अवसरपर तो हमें प्रतिकूल्ताकी अनुभूति होगी ही, 
दुःख होगा ही | यह दुःख तो घटनाजन्य ही है, इसमें 
हमारा भाव केसे हेतु हुआ ? तो इसका उत्तर यह है 
कि यहाँ. भी हमारे दृष्टिकोणका ही अन्तर है | साथ 
ही यह भी समझ रखनेकी बात है कि पीड़ाका अनुभव 
होना ओर बात है तथा दुःख होना दूसरी बात है | 
यदि हमारा दृष्टिकोण बदळ जाय, इस घटनाको भी हम 
ठीक-ठीक ग्रहण करना सीख जायं तो पीड़ाकी अनुभूति 
तो होगी, पर दुःख हमें.सत्रथा नहीं होगा | यदि किसी 
प्रकार फोड़ेके प्रति हमारी यह भावना हो जाय कि यह 
तो प्रभुका प्रसाद है, दयामयके विधानसे आया है, 
और आया है मेरे दुष्कमॉका भार हलका करनेके लिये; 
नहॉ-नहीं, खयं ही प्रभु इस रूपमें मुझे स्पश कर रहे 
है--ऐसा हमारा दृष्टिकोण हो जाय तो फिर सच 
मानें, पीड़ाकी अनुभूतिके साथ-ही-साथ एक परम 
सात्त्विक सुखकी अनुभूति होगी; दुःख तो रत्तीमात्र भी 
नहीं होगा । ऐसी भावना हो जाना अथवा इस भावना- 
की बातको अच्छी तरह समझ लेना मात्र भी कठिन 


- अवश्य है | पर कठिनाई भी इसीलिये है कि हमने कभी 


भी सच्चे मनसे प्रभुकी सत्ताको खीकार नहीं किया | 

जिन्होंने खीकार किया: है, उनके लिये यह धुर सत्य 

सिद्धान्त है | उन्हें इसके आचरणमें ऐसी भावना करने- 

में परिश्रम भी नहीं करना पड़ता | प्रमुके अस्तित्वकी 

स्वीकृति उन्हे खतः ऐसे भावना-राज्यमें पहुँचा देती है। 
बृहदारण्यक श्रुति है--- | 


एतद्‌ वे परमं तपो यद्‌ व्याहितस्तप्यते ՎԵՐ ՀԶ 


ՀՎ लोकं «ԿԵ य एवं वेद । 
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'कोई ज्वरादि व्याधियोंसे अत्यन्त पीड़ित है, शरीर 
ज्वरके तापसे जल रहा है | उसे ऐसी भावना करनी चाहिये 
कि यही मेरे लिये परम तप है; में तप कर रहा हूँ । 
जो ऐसा मानता है वह इस भावनाके फलस्वरूप परम 
लोकको जीत लेता है |! 

ऐसे ही यदि हम फोडेमें अथवा शरीरकी अन्य 
व्याधियोंमें, शरीरसम्तन्धी प्रत्येक प्रतिकूल घटनामें प्रभुके 
ग्रसादकी, खयं प्रमुकी भावना करके उस घटनाके प्रति 
अपना दृष्टिकोण बदल लें, तो पीड़ाकी अनुभूति होनेपर 
भी हमारा दुःख तो निश्चय ही जाता रहे | 

लोकमें भी हम प्रत्यक्ष देखते हैं कि एक व्यक्ति 
आत्मशुद्धिके लिये किसी दिन ब्रत रखकर उपवास 
करता है, वही किसी दिन संयोग-क्रमसे भोजनकी 
व्यवस्था न होनेके कारण भूखा रह जाता है । दोनों 
ही दिन भूखकी पीडा तो उसे समान भावसे होती है; 
किंतु त्रतवाळे दिन वह पीडाको सुखपूर्वक सहन करता 
है, साथ ही त्रतका पालन हो रहा है, इस सुखका 
अनुभव करते हुए उस दिन होनेवाले उत्सबमें वह उल्लास- 
पूर्वक सम्मिलित भी होता हे | भूखकी पीड़ा होते इए 
भी उसके अन्तरमें दुःखकी छाया भी नहीं है | पर वही 
व्यक्ति दूसरे दिन भोजन न मिलनेके कारण दुखी है, 
चिन्तित हो. रहा है कि क्‍या करें, भोजनकी व्यवस्था 


कल्याण 
अ ल 
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अभीतक नहीं हो सकी है, सन्ध्या होने जा रही है । 
उस दिन अन्य कायोमें भी उसका मन नहीं लगता | 
भूखकी पीड़ासे मन-ही-मन व्यथित होकर वह सारा 
उत्साह खो वेठता है । ऐसा क्यों ः भूखका अनुभव तो 
दोनों दिन समान मात्रसे ही होता है ? ऐसा इसीलिये 


कि पहले दिन वह भूख, भूखकी पीड़ा उसके लिये . 


अनुकूल है, और दूसरे दिन प्रतिकूल | दृष्टिकोण भेद 
होनेसे ही एक ही ոտ घटना एक दिन सुख और 
दूसरे दिन दुःखका कारण बन जाती है. | कदाचित्‌ वह 
दृष्टिकोण बदल सके; ऐसा सोच ले कि मङ्गलमय प्रभु- 
के विधानसे ही आज मुझे भोजन नहीं मिला, इसम 
निश्चय ही मेरा कोई अत्यन्त मङ्गल छिपा है, तो वह 
Հա सुखी हो जाय | 

अबतकके विवेचनका सारांश यह है. कि घटनामें 
दुःख नहीं है | घटनाके प्रति प्रतिकूल भावना ही हमारे 
दःखका सूजन करती है । अतः यदि हम अपना 


दुःख मिटाना चाहते हों तो घटनाकी ओर न देखकर - 


उसमें ओतप्रोत प्रभुकी ओर दृष्टि स्थिर करें | उनकी 
ओर दृष्टि लगी कि वस, वे-ही-वे दीखने लगेंगे, सर्वत्र 
उनके ही मङ्गलमय कर-कमळ काम करते दीखेंगे । 
फिर हमारी प्रतिकूलता मिट जायगी और हमारा दुःख 
भी सदाके लिये समाप्त हो जायगा | दुःखनाशका यही 
अमोघ उपाय है | 





दुःखसे तरनेका उपाय 
जो नर दुखमे दुख नहिं माने । | 


| सुख सनेह अरु भय नहि जाके, कंचन 


माटी जाने ॥ अ 


नहि. निदा नहि अस्तुति जाके, շխ मोह अभिमाना | 


हरष-सोकतें रहै नियारो 


नाहि 


मान-अपमाना ॥ Հ 


आसा-मनसा सकल त्यागिके, जगते रहै ճակ 


काम क्रोध जेहि परसै नाहिन, तेहि घट ब्रह्म निवासा ॥ 
गुरू किरपां जेहि नरपे कीन्ही, तिन यह जुगति पिछानी। 
नानक लीन. भयो गोविदां, ज्यां पानी सँग पानी ॥ 


-नानकजी . 
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թ श्रीकृप्णठीलाका चिन्तन 


[वर्षं २२, 'पष्ट १४५६ से आगे ] 


(ՀՀ) 


| कजलमिश्रित अश्रुप्रवाह उनके कपोलोंको सिक्त कर 
रहा है, आकुल नेत्र वारंवार आभीरसुन्दरियोंसे कुछ 


भूक विनय, दया-याचना-सी कर रहे हैं; कुन्तलराशि . 


उक्चन्दूपर बिखर गयी है इस प्रकार श्रीकृष्णचन्द 
अतिशय करुण-अवस्थामें. ऊखल्से ՀՎ खडे हैं। 
गोपपुन्दरियाँ उन्हें घेरे खड़ी हैं | समी चाहती 8 
तरजेश्वरी अब द्रवित हो जाये, ապ अपराधके लिये 
पर्याप्त दण्ड वे अपने नील्मणिको दे चुकीं | एकने 
यशोदारानीसे बन्धन खोळ देनेकी प्रार्थना की--- 
. जसुदा तेरो सुख इरि जोवे । 
कसलनेन हरि हिचिकिनि रोचे, बंधन छोरि जसोवे ॥ 
दूसरी समझाने लगी--- | 
जो तेरौ सुत खरो अचगरो, तऊ कोखिको जायो । 
कहा भयो जो घरकें Հա, चोरी माखन खायौ կ 
तीसरीने भी समझाया--- 
जसुदा यह Վ वूझिको काम । 
कमळंनेनकी भुजा देखि थो, तें बाँचे हैं दाम ॥ 
उन्नह ते प्यारो कोड है री, कुछ-दीपक मनि-धाम । 
हरि पर वारि डारि सब तन, मन, धन गोरस अरु आम ॥ 


एक बृद्धा गोपीमें तो कुछ दैबी आवेश हो गया, 
उसके नेत्रॉमें रोष भर आया, सारे अङ्ग किसी विचित्र 
तेज:पुज्ञसे व्याप्त हो गये | वह यशोदारानीकी भर्त्सना 
करती हुई भगवत्तत्त्वकी बातें बताने लगी और श्रीक्षष्ण- 
चन्द्रको छोड़ देनेके लिये ब्रजेश्वरीको शपथ देने लगी--- 
( जसोदा ! ) तेरो भलो हिय है माई । 
कमळ-नेन माखनकें कारन, बाँधे ऊखर ल्याई ॥ 
जो संपदा देव-मुनि-दुर्लभ सपनेहु देइ न दिखाई। 
याही तें तू गच झुळानी, घर बेडे निधि पाई ॥ 
जो सूरति जछ-थर मैं ब्यापक्र निगस न खोजत पाइ । 
सो सूरति तें अपनें आँगन, 


२-- 


चुटकी दै हु नचाईं॥ 


पन काहू सुत रोचत Յար, दौरि छेति हिय लाई ।_ 
अब अपने ԿԳ छरिका सौं इती करति Բաթ ॥ 
ՊԱՀԱ सजल लोचन करि चितवत कुंवर कन्हाई | 
कहा करों, बलि जाउँ छोरि तू, तेरी सोहे दिवाई ॥ 
सुर पालक, असुरनि उर साळक, त्रिभुवन जाहि डराई | 
सूरदास «Յա यह लीला, निगम नेति नित गाई ॥ 

किंतु ब्रजेश्वरीका हृदय तो आज मानो पाषाण बन 
गया है । वे किंसीकी बातसे . तनिक भी द्रवित नहीं 
होतीं | अपि तु सबका इतना आग्रह देखकर उलटे 
खीझ जाती हैं और कहने ղին. 

` जाहु चली अपने-अपने घर। | 

तुमहिं सबनि मिलि ՉԽ करायौ, अब आई छोरन बर ॥ 
सोहि अपने बाबाको ՎԱ, कान्हहि अब न ԵՎՐ: | 
भवन जाहु अपनें-अपनें सब, छागति हों में पाड ॥ 
मोको जनि बरजौ जुवती कोड, देखो हरिके ख्याल | 


सूर स्याम सों कहति जसोदा, बढ़े नंदके छाळ ॥ 


ब्रजरानी इतनी कठोर तो कमी नहीं थीं | उन्होंने 
इतना रूक्ष व्यवहार तो हम सबसे आजतक कभी नहीं 


किया! गोपरामाओंके हृदयमें ठेस-सी छगती है। उन सबमें 


रोषका सञ्चार हो जाता है | वे बोलीं--.. 
ऐसी रिस तोकों नँदरानी լ 

सली बुद्धि ՀԸ जिय उपजी, बड़ी बेस अब भई सयानी կ 
ढोटा एक अयो केसेंहु करि, कौन-कौन करबर विधि भानी । 
ऋम-क्रम करि अब लौ उबर्यो है, ताकों मारि पितर दे पानी ! 
को निरदृई रहै तेरे घर, को तेरे सँग छे आनी ॥ ` 

तथा हृदयमें दुःखका भार लिये, अत्यन्त उदास, 
अतिशय खिन्न वे अपने घरकी ओर चळ पड़ीं 
सुनहु सूर कहि-कहि पचि हारी, जुवती चळी घरनि बिस्झानी ॥ 
ՏԱԿԱ գն जननीके अनुशासनसे, जननी- ` 
प्रदत्त बन्थनसे सुक्त कर देंगी -रश्रीकृष्णचन्द्रेकी यह आशा 


हय गयी | अब वे अश्रुपूरित कण्ठसे अग्रज बळरामका | 


-- 
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नाम ले-लेकर पुकारने लगते हैं; किंतु अग्न यहाँ अपने աար ले लिया । ्रजेश्वरी तो उमड़ते हुए 
कहाँ ? चे तो जननीके साथ उपनन्द-गृहमें हैं । फिर बात्सल्य-सिन्धुमें बहने जा रही थीं, पर लीलाशक्ति उन्हे 
भी अनुजका आह्वान व्यर्थ नहीं होता | रोहिणी मैया बाहर निकाल ले आयीं तथा उनपर अपना हाथ फेरकर 
कुछ भी न जान պե पर रोहिणीनन्दन बलरामके कुछ समयके लिये ՀՎ धारण करने योग्य बना डाला | 
हतन्तुओंपर श्रीकृष्णचन्द्रका करुण क्रन्दन ՀԱՎ हो अव्य ही मैया अग्रजको बोलकर उत्तर न दे सकी । 
उठा । वे व्याकुळ हो उठे । माताके लैटनेमें तो अभी केवल उनकी प्रार्थनाको अस्वीकार करते हुए अपना सिर 
पहरमरका նառ है । इतना' चैयं राममें कहाँ ! ,वे किश्विन्मात्र हिला पायी । । 
भाग चले, क्षणोंमें ही निर्विन्न नन्दमवनके समीप जा अब. तो रोहिणीनन्दनको क्रोध हो आया | नेत्र 
पहुँचे । मार्गमे कोई बाधा नहीं आयी; क्योंकि योगमायाने और भी अरुण हो उठे | कुछ क्षण तिरछी चिंतवनसे 
उपनन्दपत्नी एवं श्रीरोहिणीके स्मृति-पथमें, 'राम यहीं जननीकी ओर देखकर वे बोले र 
खेल रहा है, या कहीं चला गया ?? इसके सामने एक काहे कों कलह नाध्यो, दारुन दाँवरि बाँध्यो, 
झीनी चादर डाल दी थी । अस्तु-- कठिन «գ छे Է त्रास्यौ मेरे Հու 
< ब्रजपुरन््रियोंने मन, निरखि कोमळ तन, 
नन्दप्नाइणसे ՀԵԱ इर कुछ 220५020203 के दि «նանս, भली री तू मैया ॥ 
की ओर देखा एवं बळरामने उनकी ओर | एक अतिशय हले तौ न अयो री घर, ԿԱՅՆ यों अर, 
व्यथित गोपी चटपट श्रीकृष्णचन्द्रक ऊखल-बन्धनकी ` फोरतो बासन सब, जानति «Կո 


सारी बात रामको छुनाने छगी-- सूरदास हित इरि, छोचन आए हैं भरि, 
इलधरसों कहि ग्वाळि सुनायो Լ. बळहू कौं बल जाकों सोई री कन्हैया ॥ 


पाति ते सुम्दरी लघु भैया, जसुमति ऊखळ बचि ळगायौ॥ इस बार जननी मन-ही-मन हँस पड़ती हैं | साथ _ 


फिर तो रोहिणीनन्दन दौड़ पडे, श्रीकृष्णचन्द्रके ही यह अनुभव करती हैँ कि अब यहाँ और रुकना 
समीप चले आये | पर आह | अचुजकी दशा देखकर उचित नहीं; अन्यथा वे अपना घैये खो बेठेंगी; .तथा 
रोहिणीनन्दनके नेत्र तो छछ-छल करने लगे इस प्रकार अत्रतकका सारा प्रयास निष्फळ हो जायगा । 
यहः सुनिके इधर ՀԳ घाण । इस विचारसे बरजेश्वरी पातीं Ցա चळी जाती | 

देखि स्याम ऊखल सों बाँचे, तबहीं दोउ लोचन भरि आए॥ यहाँ रह जाते हैं--गोपशिशुओंसे . आवृत, ऊखलमे 
बलराम अपने हाथसे यशोदारानीका अश्वळ धारण- निवद्ध श्रीकृ्णचन्द्र एवं उनकी ओर सकरुण «ԹԳ 

कर गद्गद Հան बोले-- देखते हुए रोहिणीनन्दन बलराम | इनके अतिरिक्त 
स्यामहिं छोरि मोहिं बाँघै बर, निकसत सगुन भले नहिंपाए। अन्तरिक्षमें अवस्थित हैं अमरबृन्द, जो श्रीकृष्णचन्द्रकी 
मेरे प्रान-जिवन-धन कान्हा, तिनके सुज मोदि बंधे दिखाए॥ इस भक्तवत्सळताको निहार-निहारकर आनन्दसिन्ुमे इवः 
ओह | अग्रजकी बात सुनते ही यशोदारानीके. उतरा रहे हैं। क्यों न हों : सर्वतन्त्र-खतन्त्र, खयं 
«արլ टीस-सी चळने लगी । उन्हें भान हुआ कि अब भगवान्‌ श्रीहष्णचन्दरका जननीके प्रतिं यह आत्मसमपण 
«Թաթ इस झूठे Հնա निवा करना उनके लिये इस योग्य ही है । समस्त छोकपाोकें सहित. पर्द 
तो असंभव है; किंतु नहीं, उसी क्षण अचिन्त्यडीडा- परिद्दयमान जगत्‌ जिनके वरामें है, जिनपर किसीका 
` द्रहाशक्तिने वात्सल्यरसधनमूर्ति यशोदारानीके नको बन्धन--शासन नहीं है, जो नित्य परम खतन्त्र हैं, उन 
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श्रीकृष्णलीछाका चिन्तन 
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अनन्त ऐश्वर्यनिकेतन, यशोदानन्दन श्रीकृष्णचन्द्रने जननीके 
द्वारा दिये हुए बन्धनको खीकार कर आज զարկ 
अपनी भक्ताधीनताको प्रत्यक्ष प्रकट जो कर दिया है--- 

एच सन्दाशता ह्यङ्ग हरिणा भ्रृत्यवच्यता। ' 

` स्ववशेनापि कृष्णेन यस्येदं सेश्वरं वशे ॥ 

( श्रीमद्भा० १०।९। १९) 
जिस कृपा-बेभवका आखाद ब्रजेश्वरीने पाया, उसे 
आजतक नारायणके नाभिकमळसे उत्पन्न, प्रापश्चिक भक्तोंके 
आदिगुरु जगतू-विधाता ब्रह्माने भी न पाया, आत्मखरूप 
ՀԷ भी कमी उसे अनुभव न किया, वक्षःस्थळ- 
विलासिनी लक्ष्मीको भी वह न मिला | मुक्तिपयन्त 
पुरुषार्थदाता श्रीकृष्णचन्द्रंसे जो प्रसाद गोपमहिषीने पाया, 


चह किसीने नद्दी-- 


नेमं विरिञ्चो न भवो न श्रीरप्यङ्ञसंश्रया | 
प्रसाद्‌ लेमिरे गोपी यत्तत्‌ प्राप विमुक्तिदात्‌ ॥ 
( श्रीमद्भा० १० | ९ | २० ) 


आज यह भी .ग्रत्यक्ष हो गया---यशोदानन्दन վ 


भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्रको अनायास सुखपूर्वक पा लेनेका 
मार्गे कौन-सा है? ब्रजवासियोंके समान केवळ թ 
लिये ही प्रेम करनेवाले भक्तोंको वे जितने सुल्म हैं, उतने 
घुलभ किसी भी प्राणीके लिये नहीं और तो क्या अपने 
आत्मभूत तत्त्वज्ञानियोके लिये भी नहीं 
नायं सुखापो भगवान्‌ देहिनां गोपिकासुतः | 
` աի चात्मभूतानां यथा भक्तिमतामिह ॥ 
( थीमद्भा १०।९।२१ ) 
यह सब प्रत्यक्ष देखकर, अनुभव कर देववृन्द तो 
आनन्दमत्त हो गये हैं; किंतु यशोदारानीके ध्यानमें 
बस, इतनी-सी बात .है कि अपने թ नीलमणिको 
उन्होंने कुछ क्षणोंके ԹՎ ऊखल्से बाँध दिया है | 
“मंत्सनासे अपमानित मानकर, रूठकर कहीं वह वनकी ओर 
एकाकी भाग न जाय, इसकी उचित व्यवस्थामात्र मैंने 


. की है |? वे तो इतना ही जानती हैं| इसीलियदूसरे क्षमे 


जाकर निन्त मनसे गृहकार्यमें संल्झ हो गयी: हैं | 


- 
. 


इधर अनुजके प्रति इतनी कठोरता एवं अपनी 
प्राथनाकी जननीकृत उपेक्षा--दोनों ही रोहिणीनन्दन- 
के लिये असह्य हो जाती है । वे क्रोधसे दाँत पीसने 
लगते हैं; किंतु श्रीकृष्णचन्द्रका क्रन्दन क्रमशः 
शान्त होने लगता है | जबतक गोपसुन्दरियाँ थीं, जननी 
उपस्थित थीं, तबतक तो वे अत्यन्त व्याकुळ थे | पर उनके 
जानेके कुछ क्षणोंके पश्चात्‌ ही वे शान्त होने ळगे | 
धीरे-धीरे क्रन्दन समाप्त हो जाता. है; और अब तो 
उसके बदले उनके अरुण अधरांपर मन्द सुसकान छा 
जाती है | अवश्य ही अभी यह मुसकान त्रजरानीके वात्सल्य. 
रसपानसें. मत्त हुए, अपने अनन्त ऐश्वर्यको Մազ हुए 
लयं भगवान्‌ ब्रजेन्द्रनन्दन श्रीकृष्णचन्द्रकी नहीं है, ` यह 
मुसकान है उनके अधरोंकी ओठमें उनके डीलामश्चक़ी 
अधिष्ठात्री योगमायाकी | वह व्यक्त हुई है अतिशय 
व्याकुळ बलरामको आश्वासन देनेके लिये, क्षणभरके ` 
लिये बळराममें उनके अनुजके अनन्त असमोदृष्ये ऐश्वर्य- 
का उन्मेष कर उनकी चिन्ता हर लेनेके लिये, साथ ही 
रसपानप्रमत्त श्रीकृष्णचन्द्रमे एक सुदूर अतीतकी---अपने 
परमभक्त नारदके द्वारा दी हुई प्रतिश्रुतिकी स्मृति जगाने 
के लिये । उस सुसकानने रोहिणीनन्दनकी चिन्ता हर ` 
ली | ठीक.वेसी ही एक किरण उनके अधरोंपर भी 
व्यक्त हो जाती है, तथा ՏԵԼ Հալ चित्रपट भर 
जाता है-- 

निरखि स्याम ՏԱ सुसुकाने। - 
को बाँधे, को छोरे इनकों, यह महिमा येइ पे जाने ॥ 
उतपति अलय करत हैं येइ, ՀՎ सहस-सुख सुजस बखाने। 
जमछाजुन तरु तोरि उधारन, कारन करन आपु मन माने կ 
असुर-सहारन, भक्तनि तारन, पावन-पतित कहावत «ՎԼ 
सूरदास प्रभु भाव-भक्तिके, अति हित जसुमति हाथ बिकाने | . 

श्रीकृष्णचन्द भी मानो जाग-से उठते हैं | नन्दसदन- | 
के समीप खड़े गगनचुम्बी यमळाजुन वृक्षोंकी ओर 
उनकी दृष्टि चली जाती है । उसी क्षण बाल्यावेशके | բ 
अन्तराळ्से उनकी सर्वे्ता-शक्ति सङ्केत करने लगती | 





८८ कल्याण 


[ भाग २३ 


RRR) TTT 





हे--'डीलाविहारिन्‌ | दामोदर ! देखो नाथ | देव- 
परिमाणसे शतवर्ष पूर्व ये युग्म अजुन-दृक्ष यहाँ आकर 
तुम्हारी प्रतीक्षा कर रहे हैं | कुवेरपुत्र नल्कूबर एवं 
मणिग्रीव ही वृक्ष वनकर तुम्हारी कृपाकी. बाट देख 
रहे हैं | धनमदने इन्हें. अन्धा कर दिया था; किंतु 
तुम्हारे परम भक्त देवर्षि नारदकी इनपर कृपा इई । 
देवर्षिने -शाप देकर इन्हें दृक्ष-योनि दे दी, अनुग्रह 
करके तुम्हारे क्रीडा-प्राह्मणके किनारे निवास दे दिया । 
तबसे बारंबार ग्रीष्मके आतपका, पावसकी झडीका; 
शिशिरके हिमका और पवनकें प्रचण्ड झंझाबातका 
उपभोग करते हुए ये अपनी सारी मलिनता धो चुके हैं. । 
अब समय पूर्ण हो चुका है, नाथ | अपना. पावन 





स्पर्श दानकर इन्हें कृतार्थ करो; प्रभो. ! अवसर 
भी सुन्दर है, . जननी - गृहकार्यमें व्यस्त है. |-- 
कृष्णस्तु ग्रहरृत्येषु व्यग्रायां मातरि प्रसुः | 
अद्राक्षीद्जुनौ ՎՀ զա धनदात्मजो ॥ 
पुरा नारदशापेन बुक्षतां प्रापितो मदात्‌ । 
नलकूवरमणिग्रीवाबिति ख्यातौ श्रियान्वितो ॥ 
| (श्रीमद्धा० १०.। ९। २२-२२ ) 
सर्वज्ञताशक्तिके उपर्युक्त सङ्केतपर श्रीकुष्णंचन्द्र भी 
अपनी खीकृति दे देते हैं-- ' ` प 
. . हरि चितए जमछाजुनके तन । | 
अबहीं आजु इन्हें उद्धारों, ये हैं मेरे निज जन ॥ 


« « x. + 
Հ सुकुमार, बहुत दुख पायो, सुत कुबेरके तारों । 
सूरदास प्रभु कहत मनहिँ मन, यह बंधन निरवारों ॥ 


श्रीरामानुजाचार्यका विशिष्टाहैतवाद 
| | լ एक विहङ्गम-दष्टि ] 
( साहित्यमहोपाथ्याय पं श्रीजनादेनजी मिश्र 'पह्ुज' सादित्य-ब्याकरणाचार्य, काव्यतीर्थ, बी० ००, साहित्यरक्ष, साहित्यालङ्कार ) 


' आचार्य श्रीरामानुजकी दार्शनिक .चिन्तन-धारा- भी- 
ाङ्कराचार्यके अद्वैतवाद और मायावादके विरोध और 
प्रतिक्रियाका परिणाम दै । इनकी दार्शनिक अड्टालिंकाके 
दीन स्तम्भ हैं-चित्‌ ( जीव ), अचित्‌ ( जड-सभूद ) 
और पुरुषोत्तम | उनका ईश्वर अचिन्त्यानन्त-कल्याणः 
गुणाकर) Հին स्वंदाक्तिमान और खतःप्रकाश है। वह 
सष्टि-स्थिति-पाळनका एकमात्र नियन्ता है | स्थूल, सूम 
शेतनाचेतनविशिष्ट ոս ही ईश्वर है । अनन्त जीव और 
जगत्‌ उसीके शरीर हैं| 

श्रीप्रज्ञानन्द सरखतीने ( यतीन्द्रमतदरीपिका--प्रश्रम 
परिच्छेदके आधारपर ) अपने वेदान्त-दर्शनके इतिहास; 
द्वितीय आगमें ऊपरके ԳԱԼԱՐ» समथनके लिये निम्न- 
लिखित विषयोपर विचार किया दै । 

१. स्थूछ-सुक्ष्म--चेतनाचेतनविदिष्ट 205 25 | 

२. द्वैत और अद्वेत श्रुतिका अव्रिरोब्र । 

` ३, ոմ सगुणत्व और विखुत्व रश्च 2224 | 

. ४, ब्रहमके նիա और निर्विखेपत्बदादळा खण्डन | 

५. जीवका अगरुत्व) ոով और 2:25 | 

Տ, जीवका बन्धन और उसका छारश--अद्षिद्वा | 


बन 


७, जीवका मोक्ष और उसका उपाय--विद्या | 
८. उपासनारूपी भक्तिका श्रेष्ठत्व और मोक्षसाधनत्व | 
९, मुक्तावस्थामें जीवकी ब्रझसवभाव-प्रासिका निरसन | 
. १०. झाङ्करमतकी अविद्या या मायावादका खण्डन | 
११. अनिर्वचनीयतावादका खण्डन | , 
१२. जगतकी तुच्छताका खण्डन और सत्यताका स्थापन । 
१३, जीव और जगतका ब्रह्म अथवा ईश्वर-शरीरत्वका 
निरूपण । डे 


` आचार्य रामानुजके मतानुसार प्रमाण तीन प्रकारके 


Տ. դոգ: अनुमान और शब्द । प्रमेय दो प्रकारके हैं-- 
द्रव्य और «զ । और पदार्थसमूह प्रमाण-प्रमेयके ՀԱՅ 
दो प्रकारके हैँ। द्रव्यके दो भेद हैं--जड और 'अजडः। 
տան दो भेद ई--प्रकृति और काळ । प्रकृति चतुर्विशत्या- 
म्रा ( २४ տարու) दे और काल तीन प्रकारके. दै 
अतीत, वर्तमान और भविष्यत्‌ । पराक्‌ और प्रत्यकके 
मदद տան दो प्रकार हं--नित्य विभूति और धर्मभूत 


տրա पराक तथा जीय और ईश्वर--अत्यक्‌ कहलाते | 


«ա, मुक्त और नित्वके भेदसे जीव तीन प्रकारके हैं । 


«շտ: दी भेद £--बुभ॒ुष्ठ और मुमुक्ष 544 दो प्रकारके 
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եք 
-- Հ 

ह 


ह 


संख्या २ | 


है--।अर्थकामपरायण? और «աաա» । मुमुक्षु भी दो 
प्रकारके हे--केवल्यपर और मोक्षपर । ` Թ: 
आचार्यं रामानुजके छः प्रसिद्ध ग्रन्थ हैं--( १ ) 
वेदार्थसंग्रह--इसर्मे शीशङ्कराचायं- और भास्कराचार्यके 
' मतवार्दोका खण्डन है। (Հ) वेदान्तसार---अहमसूत्रकी 
रृष्वक्षरटीका | ( ३ ) वेदान्त-दीप--अहमसूज्रकी वेदान्तसारसे 
विस्तृत टीका । ( ४ ) गद्यत्रय--इसमें ईश्वरका, प्रपत्ति- 
का उत्कृष्ट वर्णन है। ( ५ ) गीताभाष्य--वेदान्तदेशिककृत 
तात्पर्यंचन्द्रिका टीका और ( ६ ) श्रीमाष्य--यह श्रीरामानुज- 
फे दाशंनिक पाण्डित्यका उत्कृष्ट उदाहरण है। इसमें 
विशिष्टद्वेतके सिद्धान्तोंकी विस्तृत और प्रामाणिक आलोचना 
की गयी है | | 
भीरामानुजके चित्‌, अचित्‌ और ईश्वर--पदार्थत्रयकी 
कल्पना मौलिक नहीं है। बल्कि खेताश्वतर-उपनिषदके भोक्ता, 
भोग्य ओर प्रेरिता ब्रह्मके आधारपर प्रतिष्ठित है। ईश्वर 
पॉच प्रकारके हैं-पर, विभु," व्यूह, अन्तर्यामी और 
अर्चावतार । पर--एक नारायण हैं । व्यूह--बासुदेव, 
संकर्षण) रम्न और अनिरुद्धके भेदसे चार हैं। केशवादि 
व्यूहान्तर हैं | मत्स्य-कच्छपादि अनन्त विभव हैं | अन्तर्यामी 
प्रत्येक शरीरमें स्थित है । जीव नित्य पदार्थ होते हुए भी 
ईश्वराधीन है | अर्चावतार--श्रीरंगम्‌, वेंकट और वरद्रा- 
जादि स्थूल-मूर्तिविशेष हैं | अद्रव्य--दस प्रकारके हैं--सच्तव, 
रज; तम; शब्द, स्पर्शे, रूप, रस, गन्ध, संयोग और शक्ति | 
` -आचाये रामानुजके मतानुसार जगत्में निगुण वस्तुकी 
कल्पना असम्भव है। अतएव सगुण. या सविशेष ब्रह्म ही 
उपनिषत्मतिपाद्य दै | जगतूके समी पदार्थ परिदृश्यमान और 


गुणविशिष्ट होते हैं | अतएव निर्विकल्पक կպան भी सगुण - 


या सविशेष वस्तुकी प्रतीति होती है। . 
श्रीरामानुजके मतसे प्रत्यक्ष, अनुमान और. दान्द- 
ये तीन ही प्रमाण हैं। տոլ करण ही प्रमाण है और 
यथावस्थित व्यवहारानुरुण ज्ञान ही प्रमा है। झुक्ति 
(ՀԿ) में रजत-शान भी ज्ञानपद-वाच्य हो सकता है | 
उसकी निडृत्तिके लिये व्यवहारानुगुण शब्द व्यवद्दत हुआ 
है । प्रमाणके ան तत्काल ही ցախ होती है। 


` सविकल्प और निर्विकल्पके भेदसे प्रत्यक्ष दो प्रकारके होते 


हैं । प्रत्यक्ष शानकी प्रक्रिया--जैसे, आत्मा मनके साथ युक्त 
होता है और փոր विषयोंके साथ | ज्ञानोत्पततिका यही 


म है । अथ च शान विषयावगाही है । निर्गुण या निर्दिशेष 
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वस्तुका ज्ञान नहीं हो सकता । कारण; स्मृति भी प्रत्यक्षके 
ही अन्त्ुक्त है । .पूर्वानुभूत वस्तुके संस्कारसे स्मृति 
जगती है, अतएव. वह कोई प्रमाण नहीं | प्रत्यमिज्ञा भी 


मंत्यक्षके अन्तभुक्त दै ।. अभाव. भाव्रान्तररूप हे । अतएव 
बहू भी अत्यक्षके. अन्तर्भुक्त दै । पुण्यवान्‌ मनुष्यकी प्रतिभा 


( योगजशान ) भी प्रत्यक्षके अन्तर्भुक्त है। इनके मतसे 
सभी ज्ञान सत्य और सविशेषविषयक हैं#, आचार्य श्रीरामानुज 
विशिष्टद्वेतके प्रवर्तक हैं। अंतरव इनकी ईश्वर-कल्पना 
ՀԱՏԿԱ कल्पनासे बिल्कुल मित्र है। इनके मतानुसार 
अन्तर्यामी इश्वर और जगत्यपज्चका निर्माता ईश्वर दोनोंमें 
तत्त्वतः एकता हे । इसी तात्त्विक एकताके कारण एक 


'विशेषणसे विशिष्ट Հաւ तदन्यविशेषणसे विशिष्ट. इश्वरके 


साथ. बिल्कुल अभिन्न है। यह नितान्त अभिन्नता अर्थात्‌ 
एकता विशिष्ट (ईश्वर) की है। ա च विशिष्ट- 
योरेक्यम्‌?--सूत्रके अनुसार आचार्य श्रीरामानुजद्वारा. प्रति- 
पादित सिद्धान्त 'विशिष्टद्वेतः कहलाता है | न 

श्रीरामानुजकी 'अप्रथकसिद्धि? से भी विशिष्ठाद्वेतका ही 


समर्थन होता है । उन्होंने द्रव्य और गुण अथवा द्रव्य और' 


अन्य द्वव्यमें विद्यमान ՀՀՎԹ सम्बन्धको स्वीकार किया 


.हे । उनका यह खीकृत सम्बन्ध न्याय-वैशेषिक-सम्मत होते 
'हुए भी समवायकी अनुरूपताके कारण उससे प्रभिन्न है। 


समवाय «Ա और अप्तथकूसिद्धि आन्तर सम्बन्ध है || 
शरीर वही है, जिसे आत्मा धारण करती है, नियमन करती 


है और कार्यमें प्रबृत्त करती है। :. 
ईश्वर भी उसी ग्रकार चित्‌ ( जीव) और अचित्‌ 


-( जडसमूह ) को आश्रित और कार्यमें प्रेरित करता है । 
“इनमें जो प्रमुख दै, वही नियामक होता हे और विशेष 


कहलाता है | जो गौण होता दै, वह नियम्य होता है. और 
विशेषण कहलाता दै। नियम्य और गौण होनेसे जीव 
“विशेषण? तथा नियामक और प्रधान होनेसे ईश्वर «Մեա» 
कहलाता दै । चित्‌ और अचित्‌ उस विशेष्य भूतके ही 
विशेषण Հլ विशेषण विशेष्यसे տո नहीं हो सकता | 
अथ च विशेषणयुक्त विशेष्यकी एकत्व-कल्पना युक्तिसंगत है 
ओर विशिष्टद्वेतका यही गूढाय है। | 

__ अपौरुषेय और नित्य वेदवाक्य ही रामानुजका दान्द- 


प्रमाण है । ऐसा प्रतीत. होता है कि -_भमाण है। ऐसा प्रतीत होता है कि आचार्य ազա र 





मेतत्‌ ॥' ( ՅԵ» १। १२)। | Ա 
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जैमिनिकी पूर्वमीमांसाके मतके सामक्षस्यकी रक्षा की है 
जैमिनिके मतानुसार समी वेदवाक्य प्रामाणिक हैं और आचायेके 
मतसे समी सिद्ध त्रझमपरःवाक्य उपासनारूप कार्यान्वयी हैं । 
जश्ञान-श्रीदाळूरके मतानुसार निरपेक्ष और रामानुजके 
मतानुसार आपेक्षिक दै | दाकुरके मतसे शान Աոա और 
निर्विशेष है । ज्ञानका सविशेषत्व उपाधिकृत है और ज्ञान 
प्रत्यगात्मखरूप है; किंतु रामानुजके ՀԱՅ ज्ञान सविशेष- 
विषयक हैं | «ՀԱ दर्शनगत यही मौलिक भेद है। 
दारके मतसे माया अथवा अज्ञान एक ही पदार्थ है | 


संशाय) विपर्यय और मिथ्या शान समी अज्ञान हैं | रामानुजके . 


मतसे माया मंगवानकी दाक्ति है। माया ओर अज्ञान एक 
ही पदार्थ नहीं । माया भगवानकी आश्रिता है और अज्ञान 
ज्ञानका अमाव दै और वह जीवाभ्रित है । दोनोंके दार्शनिक 
सिद्धान्तोंमे यह मौलिक पार्यक्य है | 

आचार्यं रामानुजके मतानुसार कर्म-सम्बन्धमें जिसका 
ज्ञान है; वहीं व्यक्ति ब्रह्मजिशासाका अधिकारी है । 
Հ. «թ वेदाध्ययन, वेदाध्ययनके फलस्वरूप कर्मके 
` अनित्य फलका ज्ञान; उसके बाद मुक्तिकी ब्रह्मजिशासा 
उत्पन्न होती दै । कर्ममीमांसा और ब्रह्ममीमांसा--दोनोका 
मूल एक ही वेद है । वेदमें प्रथम कर्मकाण्ड और पश्चात्‌ 
ज्ञानकाण्ड है । अथ च सुक्तिका प्रथम साधन कर्ममीमांसा 
हे । ब्रह्ममीमांसा द्वितीय साधन है । शान और कर्ममें 
को्य-कारण-भाव विद्यमान है । निष्काम कर्मसे चित्तकी 
शुद्धि होती है । सुतरां ज्ञान कार्य या उत्पाद्य है ओर कमं 


उसका कारण या उत्पादक है | 


रामानुजके मतानुसार कहीं भी निर्विशेष वस्तुकी सिद्धि 


या प्रतीति नहीं होती । यहाँतक ախ मत्तता और - 


मूच्छाकालीन अनुभव भी निर्विशेषमे नहीं होता । वह भी 
सविशेष ही है । यहाँतक कि दाव्द और ՎԹ भी निर्विशेष 
बस्तुका प्रतिपादन नहीं कर सकते; क्योंकि शब्द और 
पद वाक्यरूपमें परिगत होकर ही अर्थबोधक ԱԿ 
अथ च दाब्द सगुण-सविशेष बस्तुके प्रतिपादनमें ही समर्थ 
हैं; क्योंकि पद प्रकृति और प्रत्ययके योगसे सिद्ध होता है। 
प्रकृति और प्रत्यय एक नहीं हैं । यही कारण दै कि कोई 
मी विशिष्टार्थके प्रतिपादनका परित्याग नहीं कर सकता है। 


हर  - अर्थभेदके कारण पद-पार्थक्य होता दै। अथ च निविशेष 
. स्तुका प्रतिपादन करना शाब्दकी सामर्थ्यसे बाहर दै | 
. आचार्य झङ्करके मतानुसार निर्विशेष चिन्मात्र ब्रह्म 
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ही प्रतिपाद्य है । एक अद्वितीय տա ही तत्त्व है। श्रुति 
निषेधमुखसे ही उसका प्रतिपादन करती है । उसका 
इदमित्यं या इदन्तया प्रतिपादन नहीं किया जा सकता | 
कारण, वह अवाड्मनसगोचर Գ | वह प्रत्यगात्मखरूप है। 
ब्रह्म शानकी वस्तु नहीं है | ज्ञानके विषय जड पदार्थ Հ| 
ज्ञान प्रकाशक है और जड इदय---प्रकाश्य । यदि ब्रह्म 
ज्ञानका विषय हो तब तो वह भी दृश्य हो जाता है और दृश्य 
होते ही वह. जड हो जायगा | अथच ब्रह्मका जडत्व 


स्वीकार नहीं किया जा सकता | 


शाङकरके मतसे ब्रह्मका गुणमय माव मायिक है--निगुण- 
भाव ही पारमार्थिक दै । ब्रह्मको सगुण ओर ज्ञानका विषयी- 
भूत स्वीकार करते ही ब्रह्म मूर्त वस्तु बन जाता है और 
मूर्त वस्तुका परिणाम अनिवार्य विनाश है; अतएव ब्रह्म 
निर्गुण है । 
इसके उत्तरमें रामानुजका तकं है कि ब्रह्म या पुरुषोत्तम 
प्रतिपाद्य और ՀԹ प्रतिपांदक है । शास्र सगुण और 
सविशेष ब्रह्मका ही प्रतिपादन करता है । निर्विशेष वस्तुकी 
प्रतिपत्ति ( या प्रपत्ति ) असम्मव है । साथ ही अनुमानादिकी 
सहायतासे ब्रह्मका निर्णय नहीं किया जा सकता | " 
ईश्वर सम्पूर्ण जगतूका निमित्त और उपादान-कारण हैः। 
यह कारण न तो अविद्या-कर्मनिबन्धन है और न परनियोग- 
मूलक | यह स्वेच्छाजन्य है । सृष्टिका प्रयोजन केवल लीला 
हे | आचार्य रामानुजके मतानुसार ब्रह्म सविशेष और सगुण 
है । माया ब्रह्मकी शक्ति है । जीव .और जगत्‌ दोनों उसके 
दारीर हैं और दोनों ही नित्य हैं। ब्रह्मके गुणोंकी. इयत्ता 
नहीं और न उसमें कोई दोष है । वही सृष्टिकर्ता हे--वही 
कर्मफलदाता है | वही नियन्ता है--वही सर्वान्तर्यामी है,। 
प्रकृति पुरुषसे նո है। तद्विदिषष्ट परब्रह्म नारायण ही 
पुरुषोत्तम है । शिव ան पुरुषोत्तम या परब्रह्म नहीं हैं । 
परंतु दाडुरके मतमें शिव ही परब्रह्म है । | 
आचार्य रामानुजके मतानुसार अविद्या-निद्त्तिका प्रयोजन 
है, क्योकि «աէ अज्ञान है। उपासनाके बळसे ब्रह्म- 
साक्षात्कार होनेपर अज्ञान विदूरित हो जाता दै। जीव मुक्त 
होकर भी ईश्वरका दास बना रहता है ओर. बह ईश्वरकी 
अपार लीळामें आनन्दका उपभोग करता है। ब्रह्मरूपता ही 


परमानन्दखरूपता दै | अविद्या शक्कर और रामानुज दोनोँको | 


मान्य दै । शङ्करके मतसे ज्ञान होनेपर अविद्या या अशान 


लुप्त हो जाता दै और रामानुजके «ԱՅ ईश्वरकी उपासनासे 
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अविद्याका नाश होता है; परंतु दाळुरके मतानुसार अज्ञान 
शानका अभाव नहीं, ՎԹ वह भाव वस्तु है। : 


रामानुजका ईश्वर विशु है | विभुका - अर्थ है व्यापक | 


` ईश्वरका व्यापकत्व तीन प्रकारका है--खरूपतः, धर्मभूत- 


शानतः ओर विग्रहतः | वह अनन्त है। अनन्तका अर्थ 
त्रिविध परिच्छेदून्य है | देश, काछ- और वस्तु ही त्रिविध 
परिच्छेद हैं । 

आचार्य रामानुजके मतानुसार ब्रह्म ही जगतका सूक्ष्म- 


रूपमे कारण है। स्थूलरूपमें वह जगत्‌ है। जगत्रूपमे 


परिगत होते हुए भी वह अविकृत है। जगत्‌ सत्‌ है--. 


मिथ्या नहीं । 
जीव ब्रह्मका शरीर है । ब्रह्म और जीव दोनों ही चेतन 
| ब्रह्म विभु और जीव अणु है । दोनोंमें सजातीय या 
विजातीय भेद नहीं है । फिर भी स्वगतभेद है | जीव कार्य 


और ईश्वर कारण है | ब्रह्म पूण और जीव खण्डित ( अंश ) . 


है। दोनों ही աաա हैं । 
दोनों चेतन ओर ज्ञानाश्रय हैं। जीव तीन प्रकारके 


. ह--बद्ध, मुक्त और नित्य | जिसकी संसारसे निवृत्ति नहीं 


हुई है, वह बद्ध है । देवता, मनुष्य, तियंगू, वनस्पति और 
अचरादि समी बद्ध 8 | अविद्या जीवके बन्धनका कारण है। 
वह बीजाऊुरन्यायेन अनादि है | भक्ति या उपासनासे अविद्या- 
का नाश होता है । भक्तिमार्गमें त्रिवणका अधिकार है। 
श्रीरामानुजके मतानुसार भगवानका Գամ मिलना ही 
मुक्ति है । प्राकृत ՀՅ छूट जानेपर «րզ देहसे 
नारायणके समान उपभोग करना ही मुक्ति है । बैकुण्ठमें भी, 
भू, ळीला देवियोंके साथ नारायणकी सेवा करना ही परम 
पुरुषार्थ है । जीव स्वभावतः नित्य है। जीव नित्य दास है 
वह नित्य अणु दै । वह अणु है--अतएव հզ कभी नहीं 


हो सकता | मुक्त जीव अपने प्रयोजनवश ही नित्य नेमित्तिक | 


भगवान्‌की आज्ञाका झैङ्कय साधन करता हुआ देहावसानके 


समय पुण्य और पाप, मित्र और शत्रु-समीको समर्पण : 


कर देता है | 
होश एक बात और है | रामानुज զորա 
चर्चा करना नहीं भूले हैं। मुक्तद्वारभूत सुषुम्ना नामकी 


हदय-नाडीमें प्रविष्ट होकर जीव «աող नाड़ीसे उत्रमण 


करता हे | हृदयस्थित दैवताओंके साथ वह सूर्य-किरणके द्वास 
अभिलोकमे प्रवेश करता है । रास्तेमे दिन, पूर्वपक्ष, ( कृष्ण- 
शङ्क ) उत्तरायण और संवत्सर प्रश्नि अभिमानी देवताओंके 


शरीरामातुजाचार्यका विशिष्टद्वैतवाद. 


७९१ 
दारा सत्कृत होकर सूर्यमण्डलका भेद करता है। զգար 
चन्द्र, विद्युत्‌, वरुण और इन्द्रादि लोकोंका अतिक्रमण करता 
हुआ बेकुण्ठ-सीमा-परिच्छेदक “विरजा? उत्तीर्ण होता है। ` 


यहाँ आनेपर सूक्ष्म शरीर छूट जाता है। तब मानवीय स्पर्श ' 
नहीं रह जाता । वहाँ दिव्य--अग्राकृत देह प्राप्त होती है | 


«ՅԱԿ होकर अह्माल्झ्ञारेसि' अलछुत इन्द्र और प्रजापति 


नामके द्वारपालोंकी अनुमतिसे वह वैकुण्ठनगरमें उपनीत 


होता दै | वहाँ पहुँचकर «զգ और अनन्तयुक्त ध्वजाओंसे 
अळङ्कत-दधिःमासादयेष्टित गोछोकमें वह प्रवेश करता है । 
ՀԱ Գազ नामक सरोवर और. 'सोम-सवन? नामकं 
अश्वत्थ बृक्षके ԿԻՐ उपरान्त अप्सराओसे अभिनन्दित 
होता है । अनन्त, गरुड़ और विष्वक्सेन ախո प्रणाम 
करनेके पश्चात्‌ अपने आचायंगणको प्रणाम करता है | उसके 
बाद पर्यङ्कके समीप पहुँचाया जाता है| उसी पर्यक्षपर-- 
धर्म्यांदि पीठकमळके ऊपर नानाभरणाभूषित, अपरिमित 
उदार .कल्याण-गुण-गण-सागर, श्री; भू ) ढीळासेवित भगवान्‌ 
विराजमान हैं | ԹՅԱՆ DE 
` श्रीदाळुरके मतानुसार उत्क्नान्ति-गति-वर्जित ब्रह्मखरूपता 
ही मुक्ति हे । अविद्याका अल होना ही मोक्ष है । शङ्कर 


जीवन्मुक्तिको Ախո करते हैं। उनके मतसे मुक्ति क्रियाः | 


साध्य नहीं--भात्मा नित्य मुक्त है । केवळ अज्ञानका नादा 
होते ही मुक्त आत्मा अपने खरूपमें प्रकाशित होता है । मुक्ति 
आप्य दै-संस्कार्य, उत्पाद्य या विकार्य नहीं। 

उन्होंने सबळ युक्तियोंसे जीवन्सुक्तिका प्रतिपादन किया 
है; परंतु रामानुजने उसका खण्डन किया है । उनका मत है. 
कि सुक्तावस्थामें भी जीव ब्रह्मका दास ही है; क्योंकि एक ईदा 


दै, दूसरा अनीश। एक असीम है--दुसरा տի | एक 


प्राश है--दूसरा अश जिस प्रकार स्फुलिङ्ग ( चिनगारी ) 
अभिका अंश है; उसी प्रकार जीव भी ब्रह्मका अंशा है | 


अतएव जीव ओर ब्रह्ममें अंशांदिभाव या विशेषणःविशेष्य- 


भाव है] | 
रामानुजका 'तत्त्वमसिः भी इस ազն उल्लेखनीय हे | 
उनके मतानुसार . 'तत्त्वमसिः वाक्य जीव और ` न्रह्मका 


अभिन्नताबोधक नहीं है; किंतु आचार्य ԿԳ मतानुसार | 


աար: वाक्य सामानाधिकरण्यके «զ निर्विशेष 


है। परसाथ ही यह बतलाया है कि “तत्‌? और “त्म्‌? सविशेष | 5 
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माना जाता है । पर 'विदिष्टाद्वैतः Հ 'त्वम?का अर्थ है विशिष्ट 
जीव--दारीरवाला ब्रह्म | “तत्‌? पदसे सर्वज्ञ, सत्सङ्कल्य और 
जगत्कारण ईश्वरसे ही अभिप्राय है। साथ ही विशेषण-विशेष्य- 
भावापन्न «Հգ: पद भी जडसहकृत जीव-शरीरधारी ब्रह्मका 
'ही बोधक है । कारण) विभिन्न पदार्थोकी एकार्थबोधकता ही 
सामानाधिकरण्य है | «ոշ और 'त्वम्‌?--परदोमें यदि प्रकारः 
गत भेद स्वीकार न किया जाय, तब, तो शब्द-व्यवहारमें जो 
प्रधान कारण है; बह प्रड़त्ति-निमित्तमें प्रभेद न रहनेसे दोनों 
ही पोका सामानाधिकरण्य छोड़ना होगा । पक्षान्तरमें दोनों 
पर्दोका मुख्यार्थ बाधित होनेके कारण गोणार्थकी भी लक्षणा 
या कल्पना करनी पड़ेगी; किंतु मुख्याथ सम्भव हो तो 
लक्षणा दोषावह हो जाती है | | 
आचार्य रामानुजने दाळूराचार्यके--'सो्यं देवदत्तः 
बह देवदत्त यही है--का इस प्रकार खण्डन कियां दै । कहा 
है कि यहाँ लक्षणा करनेकी कुछ आवस्यकता ही नहीं । 
कारण) एक ही देवदत्तमें अतीत.और वर्तमानकालकी प्रतीति- 


में कुछ भी विरोध नहीं है। հա देशॉमें अबस्थितिसे भी 


ऐक्य-प्रतीतिमँ बाधा नहीं पड़ती । कारण, एक ही व्यक्ति 
विभिन्न समयमें--विभिन्न स्थानमें बिना किसी वाधाके रह 
सकता है | विशेषतः 'तत्‌? शब्दका निर्विशेषत्व-अर्थ ग्रहण 
कर लेनेपर जिस उपक्रममें “तदैच्छत्‌, बहु स्याम्‌? भ्रुतिमें 
प्रयुक्त हुए हैं, उनके साथ भी विरोध घटित होता है । यहाँ- 


तक कि “एकविज्ञाने सर्वविशानम?-जेसी प्रतिज्ञा भी नहीं. 


टिक सकती । अतएव रामानुजके मतसे. աա और աթ 
इन ԿՀԹ जीव जिसका शरीर है और जो जगतूका कारण है, 
उसीका बोध होता है । | 

परंतु आचार्य गाडूरका कहना है कि “सोऽयं देवदत्तः? 
अर्थात्‌ यह वही देवदत्त है--ऐसा कहनेपर लक्षणाके बिना 
तो इस वाक्यका अर्थ ही नहीं सङ्गत होता । कारण, “तत्‌? 
शब्दका साधारण अर्थ अतीतकालीन इन्द्रियोका अगोचर 
कोई पदार्थ है और “अयम्‌? शब्दका अर्थ वर्तमान और नेत्रादि 
इन्द्रियोंका आह्य पदार्थ है। जो. इन्दरियोद्वारा अग्राह्म और 
अतीत है; वही फिर इन्द्रियग्राम ओर वर्तमान किस तरह रह 
सकता है १ फळतः एक ही पदार्थ, एक ही समयर्मे कभी 
` अतीत और कमी वर्तमान रह ही नहीं सकता । 

अतएव 'सः अयम्‌? वाक्योक्त सामानाधिकरण्यमें 
विरोध पड़ता है | अथ च “सः? और “अयम्‌? पर्दोका मुख्य 
` अर्थ परोक्षत्व, अपरोक्षत्व आदि विशेष-विशेष धर्मोको छोड़कर 


केवल देवदत्तरूपी एकमात्र विशेष्यरूप ՀԱՑ लक्षणा करनी 
पड़ती है । अतएव աի» बाक्यमें भी उसी प्रकार “तत्‌ 
और “त्वम? पर्दोके विरोधी अंशोंको छोड़कर केवळ एक निर्विशेष 
चैतन्य आत्मामे लक्षणा करनेसे ही विरोधका परिहार हो 
सकता है । | 

' जीव-पक्षम ईश्वरकी शरणागति और ईश्वर'पक्षमें जीवके 
प्रति “अहैतुकी? कृपा है--ये श्रीरामानुजके दर्शनमें दो सबसे 
बड़ी खूबियाँ हैं । जीवके शुद्धसत्त्व, मिश्रसत्त्व और सत्त्वशून्य-- 


थे तीन मेद हैं। պոմ रजोगुण और तमोगुणका छेदा । 


भी नहीं रहता । मिश्रसत्त्व रजोगुण और तमोगुणसे मिश्रित 
रहता है और यही सृष्टिका उपादानकारण है । सत्त्वशून्य 
«թյ, “काळ? कहते हैं। - | 

. न्यासविद्या रामानुजके शब्दमें प्रपत्ति दै । आनुकूल्यका 
տոպ और प्रातिकूल्यका वर्जन ही प्रपत्ति है। संक्षेपर्मे 
भगवानको आत्मसमर्पण करना ही प्रपत्ति है | उनके «Ա» 
में इसपर यथेष्ट प्रकारा डाला गया है। साथ ही इसमें 
दारणापत्तिके विषय भी प्रतिपादित हुए है । आत्मनिवेदनका 


भाव. इसमें सर्वत्र परिस्फुटित--ओतप्रोत है श्रीरामानुजकी : 


भक्तिमें भावुकता अधिक है | 


Հա, मतानुसार मायावादकी प्रधानता सबोपरि है । 
रांमानुजके मतानुसार «ԿՂ माया या अविद्या एक कल्पना- 
मात्र है और यह कल्पना सात प्रकारसे अनुपपन्न की गयी 
है | दाङ्करके मतानुसार अविद्या सत्‌ भी हो सकती दै | कारण; 
सत्पदार्थकी कोई भी वाधा नहीं हो सकती; किंतु अविद्या 
या अज्ञानकी वाधा ज्ञानोदय है। अतएव. अविद्याको सत्‌ 
( Ex5tin् ) क्यांकर कहा जा सकता है! | 


. फिर भी अविद्याको असत्‌ कैसे कहा जाय ? कारण; 


असत्‌ वस्तु प्रत्यक्ष नहीं होती । जेसे--आकादाकुसुम, . 
वन्ध्यापुत्र और राराक-श्गज्ध | विशेषतः जिसका अस्तित्व था.. 
ही नही, उसकी बाधा केसी १ जिसकी सत्ता है, अवस्था- 


भेदसे उसकी बाधा हो सकती है । अविद्याकी जब प्रतीति 
होती है, तब वह नहीं है; ऐसा नहीं कहा जा सकता । 
श्रीरामानुजने झङ्कराचार्यके अनि्वचनीयतावादका खण्डन 
किया है । शरीराङ्करके मतंसे सदसद्‌-विळक्षण होनेके कारण ही 
माया अनिर्वचनीय Գ | कारण, सीपमें चाँदीका भ्रम होता दै 
और वहाँ सचमुच ही चाँदीकी तत्काल सुष्टि हो जाती है। 


_क्तिःअविच्छिन जो चैतन्य दै, वही चेतन्यनिष्ठ है और जो _ | | 
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अज्ञान दै, वही अज्ञान रजतका उपादान और शुक्ति उसका 
अधिष्ठान या आश्रय है। यह रजत 'प्रातिभासिक' और 
अनिर्वचनीय है | = 

इसपर श्रीरामानुजका तक है कि अनिर्वचनीयता युक्ति- 
युक्त नहीं हो सकती । कारण, एक वस्तुकी अन्य आकारमें 
प्रतीति ही भ्रम है। इस प्रकारका श्रम तो अनिरवंचनीयतावादियाँ- 
को भी मानना पड़ेगा । शुक्तिमें उत्पन्न प्रतीतिको, जो इस 
तरहका भ्रम स्वीकार कर लिया जायगा--जब कि पूर्वोक्त 
प्रतीति, ախ ओर वाध-व्यवहारादि सङ्गत हो सकते हैं--- 
तो अनुभवविरुद्ध और प्रत्यक्षादिके प्रमाणासे अग्राह्य 
अनिर्वचनीयताको स्वीकार करनेकी आवश्यकता ही क्या है १ 
विशेषतः वह रजत, जो अनिर्वचनीय दे, लोकप्रसिद्ध रजतसे 
सर्वथा भिन्न है, ऐसा तो कोई भी दर्शक उस समय :अनुभव 
नहीं कर पाता । यदि ऐसी अनुभूति हो सकती तो यह भ्रम 


ही किस प्रकार हो सकता था ! अथ च कहना पड़ता है कि 
वास्तवमें सीप ही मिथ्या चाँदीके रूपमें प्रकाशित होती है । 
अतएव अनिर्वचनीयतावाद अयौक्तिक और अश्रौत है | 


साथ ही श्रीरामानुजने इस प्रकरणमें असत्‌ ख्याति 
माध्यमिक Հախե आत्मख्याति-योगाचार बौद्धोकी; 
अख्याति--प्रभाकरनामक पूर्वमीमांसककी, अन्यथाख्याति 
नेयायिकोंकी--का खण्डन किया है। उनके मतम निर्विकल्पक, 
शान न्याय, शाङ्करमत, सांख्य ओर पातज्ञळ मतसे पथक है | 
न्यायके अनुसार निर्विकल्पक ज्ञान चिशेष्य-विशेषण-भावरहित 
वस्तु-स्वरूपमात्र ज्ञान है | ա मत भी प्रायः पैसा ही 
है । पातज्ञलकी असम्प्रज्ञात समाधिमें निरवळम्ब स्वरूपमात्रनिष्ठ 


ज्ञानका उदय होता है; परंतु रामानुजके मतानुसार ` 


निर्विकल्पक ज्ञान सविकल्पक ज्ञानका आश्रित है । निर्विकल्पक 
विषयमें प्रत्यक्ष ज्ञान तो हो ही नहीं सकता | 


नाथ-भागवत | 


( छेखक---भ्रीवि० दषे एम्‌० ९०, “साहित्य-विश्यारद? ) 


` संतशिरोमणि एकनाथजीका लिखा हुआ. 'नाथ-भागवत? 
मराठीके धार्मिक साहित्यका एक अमर պալա 
श्रीमद्वागवतके एकादश स्कन्धकी एक विस्तृत टीकाके रूपसें 
है । श्रीमद्भागवतके प्रथम दस स्कन्धोतक चला आता हुआ 
कथा-सूत्र एकादश स्कन्धमें छुप्त-सा हो जाता है| इस स्क़न्धमें 
केवळ अध्यात्म-चर्चाको ही स्थान दिया गया है | इसमें 
परमार्थके विविध अज्जोपाज्ञोंका जो विस्तृत विवरण है, 
कदाचित्‌ उसीके Հոպ श्रीएकनाथजीकी अध्यात्म-प्रवण 
बुद्धिको इस स्कन्धमें अनुपम माधुरी दीख पड़ी होगी और 
सम्भवतः इसीलिये अपने प्रबचनके .लिये उन्होने इस स्कन्ध- 
का चुनाव किया होगा | इसमें कुल ३२ अध्याय हैं । इन 
अध्यायोंके प्रत्येक इळोकपर श्रीएकनाथजीने .मराठीमें विस्तृत 
टीका लिखी है । टीका पद्यबद्ध है । सम्पूर्ण ग्रन्थकी छन्द- 
संख्या १८००० के ऊपर है । इसीसे ग्रन्थ-विस्तारकी कल्पना 
की जा सकती है | दूसरी बात यह है कि इस ग्रन्थमें कई छन्द 
ऐसे भी हैं, जिनका अर्थ पूर्णरूपसे समझने-समझानेके लिये 
विवेचनात्मक व्याख्याकी आवश्यकतां पड़ जाती है | अतः 
अर्थबोधकी दृष्टिसे ग्रन्थका विस्तार और भी अधिक हो जाता 
हे । इस द्विविध विस्तार और भाषाकी छ्किष्ठताके कारण सह्या 
अध्यात्मप्रेमी इस ग्रन्थकी माधुरीका आस्वाद नहीं छे सकते ।. 


इसीलिये नाथ-भागवतका सारांश एक- ळेख-माळामें Հել. 


३- -շ- 


विचार है । यद्यपि ऐसी इच्छा करना बौनेका आकारा छूना 
है; और जित ग्रन्थको समझनेके लिये विस्तृत टीकाकी 
आवश्यकता है, उसीको संक्षित करके छोटा बनाना उल्टी 
गङ्गा बहाना दे, तथापि जिस प्रकार परम पावनी श्रीगङ्गाजी- 
का थोड़ा-सा भी जळ समस्त पाप-ताप-नाशनमें समर्थ दै, उसी 
प्रकार नाथ-भागवतका सारांश भी परम कल्याणमय होगा | 
अपनी रीकामें भ्रीएकनाथजीने संस्कृत-छोकोंका केवळ 
अनुवाद ही नहीं किया | कुछका अनुवाद, कुछका विस्तार 
ओर कई स्थानोंपर परिवर्तन भी किया है। जहाँ मूल इलोकों- 
का केवळ अनुवाद है, उन स्थानोंपर प्रस्तुत लेख-माळामे 
विशेष प्रकाश नहीं डाला जायगा, क्योंकि उन्हें तो .हिंदी- 
टीकाद्वारा हिंदी-माषी जान सकते हैं; किंतु श्रीरकनाथजीने 
जिन आध्यात्मिक सिद्धान्तोंका वैदिष्ट्यपूर्ण प्रतिपादन किया 
है तथा जिन सिद्धान्तोंको उन्होंने व्यावहारिक दृष्टान्तोद्वारा 
हृदयङ्गम करनेके योग्य बना दिया है, उन्हीं सिद्धान्तोंका 
ՀԱԿ. ՀԱՎԱ सारांश दिया गया है | आज इस प्रथम 
ՏԱՅ एकादश स्कन्धके प्रथम पाँच अध्यायोंकी चर्चा की. 
जाती है | | ՀԱՆ 
एकादश स्कन्धके प्रथम पांच अध्यायोंका मुख्य विषय 
नारदकथित “जनक ओर नो ऋषियोंका संवाद? है | एक बार 


महामुनि ՀԱՅԱ भगवान्‌ भ्रीकृष्णके पिता वसुदेवजीके 
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गये । वसुदेबजीने उनका यथोचित स्वागत-सत्कार किया | 
उनकी पूजा करनेके बाद वसुदेवजीने उनसे प्रार्थना की, Պ 
मुनीरवर | जिन ՎԹ आचरणका सहारा लेकर मनुष्य समस्त 
भयोंसे मुक्त हो जाता दै, उन धमाका उपदेश आप हमें 
कीजिये ।? वसुदेवजीके इस Վոր साङ्गोपाङ्ग उत्तर देनेके 
उद्देश्यसे नारदजीने उन्हें उस संवादका ՀԻՎ सुनाया जो 
राजा जनकका नो ऋषियेंके साथ एक यज्ञ-सत्रमें हुआ था। 
इस संबाद्में राजा जनकने उन नो ऋषियोंसे अध्यात्मविषयक 


नौ प्रश्‍न पूछे थे; जिनके उत्तर ऋषियोंने दिये थे.। इन 


प्ररनोत्तरोमे एक प्रकारसे समस्त अध्यात्म-शास्नका सार आ 
जाता हे । इसीलिये श्रीएकनाथजीने समूचे एकाददा Հովն 
इस पञ्चाध्यायीको परमोच्च स्थान दिया हे । उनका कहना है 
कि ये पाँच अध्याय ही արա स्कन्धके पञ्च-प्राण हैं, और 
भगवद्भक्तोको उपदेशामत पिलानेके लिये ही इनका आविर्भाव 
हुआ है | एकादरा स्क्रन्धरूपी सुहावनी वसंत ऋतुमे यह 
पञ्चाघ्यायी कोयलका मधुर पञ्चम स्वर है और पाठकगण 
अलिकुलके समान हैं । इस प्रकारके काव्यात्मक वर्णनके 
अनन्तर भीएकनाथजी कहते हैं कि जो इस जनक-नो ऋषि- 
संवादका अध्ययन करके उसका ԿՎ समझ लेगा, उसका 
अन्तःकरण նչ Վ जायगा, उसका जीब-ईदवर-मेद 
नष्ट हो जायगा एवं आत्मज्ञानके प्रकाशसे वह आनन्दमय 
परन्रह्मस्वरूप बन जायगा | इस इष्टिसे श्रीएकनाथजीने इन 
पाँच अध्यायोंका सावधान चित्तसे अध्ययन करनेका आदेश 
किया है । 3 
राजा जनकने नो ऋषियोंसे निम्नाङ्कित नौ प्रश्‍न पूछे थे। 

१. भागवत-धर्म कोन-सा है ! 

२. भागवतोंके लक्षण कया हैं ! 

३. माया क्या है ! | 

४. मायासे छूटनेका क्‍या उपाय है ! 

५. ब्रह्म क्या है ! 

६. कर्मयोग क्या है ! 

७, परमेश्‍वरके अवतार-चरित्र कितने हैं ! 

८. अभक्तोंकी गति कोन-सी है ? 

९, किस युगमें किंस नाम-रूप-वर्ण-आकारके Հ 
किस प्रकार पूजन करना चाहिये | 
` मूळ भागवतके արամ स्कन्धे इन प्रश्नेकि उत्तर 


संक्षेपमें इस प्रकार द--- ` 
` अश्न १--भागवत-धर्म कोन-सा है ! 


इस प्रश्नका उत्तर उन नो _ऋृषियोंमेंसे 'कविःनामक 


जिस धर्मके आचरणसे मायाग्रसित Կգա आत्मज्ञान 
हो जाता है, वही भागवत-धर्म है । इस धर्मके सहारे 
आँखें बंद करके भी चलनेसे मनुष्यका पतन नहीं होता। 
मायाके कारण արում उत्पत्ति होती है । इस मायाको 
लॉघकर निद्वन्द् स्थितिमें पहुँचनेके लिये इश्वरार्पण-बुद्धिसे कर्म 
करना तथा ईइवर-भक्ति करना ही भागवत-धर्मका आचरण 
करना है | भक्तिसे ईश्‍वर-प्रीति बढ़ती है एवं पद्चमहाभूतात्मक 
इस րզն ईश्‍वरका रूप प्रकट होता है। भक्तिकी परिपक्क 
दद्यामे साधककों भक्ति-शान-बैराग्य एक साथ ही प्रास होते हैं । 
अन्तर्मे ईश्‍वर और भक्त एकरूप हो जाते हैं । यह भागवत- 
धर्मका स्वरूप है । | 

प्रन २--भागवतोंके लक्षण क्या हैं ! 


इस प्रश्‍नका उत्तर द्वितीय ऋषि «ԱԵՂ इस प्रकार 


दिया-- 
जो भक्त जन्म-मरण, क्षुधा-तृषा, अहंभाव आदि 
मायोत्पादित विकारोंसे पूर्णतया मुक्त है; जो सारे कर्म निष्काम 
बुद्धिसे करता दै, जो सर्वत्र परमेश्वरका स्वरूप देखता है ԿՎ 
जो विषयमोगोसे «Թո है वह भागवतोत्तम कहलाता है । 
उसमें देहात्मबुद्धि नहीं रहती । उसका जाति-वर्णःवेभव-ज्ञान 
आदिका अभिमान नष्ट हो जाता है । त्रिभुवनकी सम्पत्तिके 
लिये भी उसका चित्त भगवत्स्मरणसे विचलित नहीं होता । 
परम भक्तिरूपी रज्जुसे वह ईश्वरको बाँध लेता है। परमेश्वरकी 
पादकिरणोंकी चन्द्रिकासे उसके कामक्रोधादि सब तम-ताप- 
नष्टहोजातेहे। | 
प्रश्‍न. ३--माया क्या है !. 


इस प्रश्‍नका उत्तर ऋषि अन्तरिक्षने इस प्रकार दिया--. 


अव्यक्त परत्रह्मसे पञ्चमहाभूत, पञ्चधातु) त्रिगुण..आदि- 


की और इनसे दृश्य-जगत्‌की उत्पत्ति - होती है । उसके. 


पस्चात्‌ आत्माभिमानके कारण काम्य-कर्म करनेवाला जीव 
जन्म-मरणके चक्करमें पड़ता है । यही माया है । इसी प्रकार 
यह हृदय; साकार सगुण जगत्‌ विपरीत क्रमसे पुनः मत 
տո विलीन हो जाता है । ब्रह्माण्डकी इन լ 
कारणभूत शक्ति ही माया है | | 

प्रश्न ४--मायासे छूटनेके क्या उपाय हैं! | 

इस प्रश्नका उत्तर प्रबुद्ध ऋषिने इस प्रकार दिया-- 

जो मायाकें: ऊपर विजय .प्राप्त करना चाहता हैः 


उसे अपने मनमें ग्रह, अपत्य, प॒ आदि -ऐहिक հար | ।क्‍ 
प्रति. अनासक्ति उत्पन्न करनी . चाहिये. Լ उसके .बाद उसे: 
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शाब्दिक. ज्ञान एवं स्वसंवेद्य विज्ञानमें निष्णात सदुरुकी 


«ողն जाना चाहिये और उनसे भागवत-धमोंका ज्ञान प्रास 
करना चाहिये | शौच, तप, तितिक्षा, मोन, स्वाध्याय 
आदि यम-नियमोंसे अपना अन्तःकरण शुद्ध कर लेना 
चाहिये | इसके पश्चात्‌ समस्त कर्मोकों ईश्वरापंण करना, 
इश्वरके प्रति अनन्यः प्रीति, इश्वर-भक्ति तथा आत्मानुंभूति 
आदिके द्वारा सर्वत्र इश्वरके रूपका साक्षात्कार करना 
चाहिये । इस प्रकार साधक «ԱՎ मायासे मुक्त हो 
सकता है। ॒ | 
प्रशन ५--न्रह्म क्या है? 
इस प्रश्‍नका उत्तर ऋषि पिप्पछायनने इस प्रकार 
दिया-- | 
जो स्थिति, उद्भव ओर प्रलयका कारण है, जो मन- 
बुद्धि आदि «ախ परे हैं, जो वाणीका विषय नहीं 
हो सकता; जो प्राणका भी आधार है एवं जो जन्म-मरण 
आदि विकारोसे अलिप्त रहता है, वह ब्रह्म है तथा वही सबका 
मूल-तत्व है | वह सबमें है और सब उसमें हैं । 
_ ` प्रश्न ६--कर्मयोग क्या है १ 
इस प्रश्नका उत्तर ऋषि आविहोत्रने इस प्रकार दिया--- 
निः्सङ्ग होकर तथा, कर्मफलकी इच्छा न. करते हुए 
वेदोक्त कर्म करना कर्मयोग है | वेदोक्त कर्मका त्याग करना 
Հատ है । अतः इश्वरप्रासिके लिये उसकी विधिपूर्वक 
अचां करके तथा ध्येयमूर्तिसे तदाकार होकर मोक्ष प्राप्त करना 
चाहिये | इसे नेष्कम्ये कहते हैं और यही कर्मयोग है | 
- प्रश्न ७--परमेश्वरके अवतार-चरित्र कितने हैं १ 
इस प्रश्नका उत्तर मुनि द्रुमिलने .इस प्रकार दिया-- 
परमेश्वरके गुणकर्माकी. गणना करना धूलिकणोंकी 
गणना करनेके समान असम्भव है | तो भी यह कहा जा 
सकता है फि ईश्वरने इस տարագ सृष्टि रजोगुणसे की | 
उसकी रक्षा वह सत्त्वगुणसे करता है और उसका नाझ 
तमोगुणसे करता है । ईश्वरके प्रथमावतारोमे मुनि नारायणकी 
गणना की जाती है । इन्द्रप्रेपित «ապը मोह-जालमें 
न फॅसकर उन्होने अपने ՀԱՊՀ रक्षा की । उसके बाद 
हंसावतारमें इश्वरने आत्मज्ञानका उपदेश किया | तत्पश्नात्‌ 
मत्स्य, कूर्मे, वामन आदि अवतार हुए | उनमें श्रीरामचन्द्रजी- 
का अवतार मुख्य है | इस समय श्रीकृष्णावतार चल रहा है। 
प्रन ८--अभक्तोंकी गति कौन-सी है १ 
इस प्रश्नका उत्तर मुनि चमसने इस प्रकार दिया-- 
जो परमेश्वरको सबका कर्ता नहीं मानते) जो ज्ञानाभिमान- 





के कारण ईश्वर-सेवासे विमुख रहते हैं तथा जो स्त्रेण एवं 
कामी हैं, वे अभक्त कहलाते हैं । ज्ञान, विभूति, त्याग आदिमे 
अपनेसे जो श्रेष्ठ हैं, उन भगवद्भक्तोंकी वे अभक्त अवहेलना 
करते हैं । वे विषयोंका उपभोग करनेमें धार्मिक 
वन्धनोंका उल्लङ्घन किया करते हैं । इस प्रकार धर्मसे 
विमुख होनेके कारण उन्हें मानसिक शान्ति कभी. नहीं 
मिलती | धीरे-धीरे ऐहिक सुखभोंगोंसे भी ये वञ्चित हो 
जाते हैं | अन्तमें मायारूपी अन्धकारमें वे सदाके लिये डूब 
जाते हैं । र 

प्रश्‍न ९--किस युगमें, किस नाम-रूपःवर्णःआकारके 
इंदवरका किस प्रकार पूजन करना चाहिये ! 

इस प्रश्‍नका उत्तर ऋषि करभाजनने इस प्रकार दियां-- 

कृतयुगके ԲԱՆ शान्त, Հաա, स्वेतवर्णमय 
इश्वरको हंस, सुपर्ण आदि नामोंसे पुकारते हैं तथा शम) दम 
आदि तपसे उसका अर्चन करते हैं । त्रेतायुगे सर्वत्र 
ईश्वरका स्वरूप देखनेवाळे, ब्रह्मवादी, सुक-खुवा धारण 
करनेवाले, रक्तवर्ण परमेश्वरको विष्णुयज्ञ आदि Հոր 
पहचानते हैं ओर विद्याके. द्वारा उसका अर्चन करते हैं। 
«Կա जिज्ञासु, मर्त्यनिवासी, श्रीवत्सलाञ्छनधारी) 
पीतवसन,.इयामवर्णे इश्वरको नारायण, पुरुष आदि Հար 
जानते हैं तथा वेदमन्त्रोंसे उसका अर्चन करते हैं | «զոն 
बुद्धिमान्‌ मनुष्य कृष्णवर्ण श्रीकृष्णचन्द्र एवं भीरामचन्द्रजीको 
नाम-सङ्कीतनद्वारा ԱՅ | «Թղմ नाम-सङ्कीतन ही 
एकमात्र पर्याप्त साधन है । यही कारण है क़ि अन्य युगवाले 
जीव कछियुगमें जन्म लेनेकी इच्छा करते हैं । 

' एकादश स्क्रत्धके मूल पञ्चाध्यायीका संश्षेपर्मे यही 
सारांश है। अब उसीकी श्रीएकनाथजीकृत मराठी रीका 
“नाथ-भागवत? की व्याख्या देखिये | 

अन्थके ԿՈԿԱ श्रीएक्रनाथजीने गणेश प्रसरति देव, . 
सद्गुरु; पूर्ववर्ती साहित्याचार्य एवं अपने पूज्य पूर्वज आदिको 
नमन किया है | इसके पश्चात्‌ उन्होंने उस घटनाका वर्णन 
किया, जिसके कारण वे ग्रन्थ-रचनाके लिये उद्यत हुए | 
उन्होने लिखा है--एक बार साधुबृन्द्ने मुझसे कहा कि 
पुराणोमें भागवत सबसे भ्रष्ठ है | उसमें भी भीकृष्ण-उद्धव- 
संवाद तो बहुत ही मनोहर है । उस कथाको हमें सुनाओ । 
हमें हरि-कथा-श्रवणकी चाह तो पहलेसे ही थी | अब तेरे 
जैसा रसिक वक्ता मिल गया तो मानो दूधमे शकर सिळ 


गयी । संतोके इन ऋृपापूर्ण वचनोंको सुनते ही मैं फूा . 
नहीं समाया और उसी प्रकार हर्षित हुआ जिस प्रकार मे आ 
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गजनसे मयूर अथवा चन्द्रमाको देखकर चकोर हर्षित होता 
है | योग्य न होते हुए भी मेने संतोंके प्रोत्साहन एवं «Գ 
पूज्यपाद श्रीजनादन स्वामीजीकी कृपासे ग्रन्थ, आरम्भ कर 
दिया; जो भगवत्कृपासे पूरा भी हो गया ।? 
श्रीएकनाथजीने इस प्रकारकी विनययुक्त भूमिका लिखी 
है । इसके पश्चात्‌ उन्होंने भाषाके प्रश्नको उठाया है। 
आध्यात्मिक ग्रन्थकी रचना प्राकृत भाषामें करना तत्कालीन 
विचारधाराके- सर्वथा . विरुद्ध था; किंतु उन्होंने इसका 
खण्डन करके प्राकृत भाषाका सवल समर्थन किया है। उन्होंने 
लिखा है, ՎԱ ग्रन्थ-रचना करनेवाले यदि महाकवि 
बन सकते हैं तो प्राकृत-भाषामें कविता करनेवाले महाकवि 
क्यों नहीं हो सकते «սա पुष्प नया हो या पुराना; 
उसके मूल्यमें .अन्तर नहीं पड़ सकता । कपिला धेनुका दूध 
րթ» कहळायेगा और दूसरी गायोंका दूध क्या “पानी? 
कहलायगा ? जो तत्त्वज्ञान संस्कृतमें लिखनेसे पवित्र रहता 
है; वह दूसरी भाषामें लिखनेसे अपवित्र कैसे हो जायगा ? 
प्राकृत भाषाओंमें प्रादेशिक रूपके कारण शब्दों या. «ՀԱ 
भले ही कुछ अन्तर हो जाय; किंतु इस भाषा-मेदके कारण 
राम-कृष्ण आदि परम पावन विभूतियोंमें तो अन्तर नहीं 
पड़ सकता १ हरि-कथा किसी भी भाषामें हो, वह परम पावन 
रहेगी । हरि-कथाके लिये जित किसी भाषाका उपयोग किया 
जायगा; वह संस्कृत हो या अन्य कोई भाषा; उसी भाषाके 
साधनसे सत्यके आविष्कारका कार्य ही होगा । 
इतनी प्रस्तावनाके बाद श्रीएकनाथजीने प्रथम अध्यायमें 
साम्बका स्तरीवेषश ऋषियोंका शाप, यादवक्ुलका नाश एवं 
श्रीकृष्ण-निर्याण आदि घटनाओंका वर्णन किया है। तत्पश्चात्‌ 
लोकोद्धारके लिये अपनी कीर्ति जगतूमें रखकर իրան 
स्वघाम पधारनेके अनन्तर प्रथम अध्याय समाप्त होता है । 
मुख्य विषयका प्रारम्भ द्वितीय अध्यायसे होता है। दूसरेसे 
पाचवे अध्यायतक ्रीएकनाथजीने जनक-नो ऋषि-संवादके 
प्रस्नोत्तरोंका सविस्तर विवेचन किया है | प्रथम पाँच 
अध्यायोंका महत्त्वपूर्ण विषय भी यही है | उन नौ प्रसनोत्तरोंपर 
श्रीएकनाथजीकी टीकाका सारांश आगे दिया जाता है | 
प्रश्‍न १--भागवत-धर्म कोन-सा है ! 
भागवत-धर्मकी व्याख्यामें श्रीएकनाथजीने सामान्य 
मानवकी दृन्दस्थितिसे मुक्त Վազ निद्वन्द्द अवस्थातक 
गास्रोक्त धंमाके आचरणसे जो उत्क्रान्ति होती है, उसका 
विस्तृत वर्णन किया है | उनका कहना है कि जो देहमें आत्म- 
बुद्धि रखता है, उसे सुख कमी नहीं मिल सकता | वह सदा 
आधिःव्याधिके महार्णवमें ո रहेगा । दुःखसागरसे पार 
होनेका प्रयत्न करनेवाले मनुष्यको विषयलो्प इन्द्रियों- 


का दमन करते. ही बीतता हे | मनके लिये विषयोंका आकर्षण 
इतना प्रबल है कि उसको वरामे रखना कठिन हो जाता है । 
आध्यात्मिक साधनामें विषय-सुखोंकी इच्छा सदा बाधक 
होती है । इन मायिक विषयोपर विजय प्रास करके आत्मज्ञान 
प्राप्त करनेके लिये यदि कोई मार्ग है तो वह ईश्वरभजन है । माया 
भी ईंइवरीय ाक्ति दै, अतः उसे जीतनेके लिये ईश्वरकी कृपा 
आवश्यक है। इस भवं-भयनाशक भगवदूभजनका रहस्य 
समझनेके लिये सदूगुरुकी कृपा चाहिये, क्योंकि भक्तिमण्डार- 
की कुंजी उन्हीं सदूगुरुके पास ही है। सद्गुरुकी कपा प्रास 
होनेपर विषयोका चिन्तन करनेवाला चञ्चल मन अपनी 
चञ्चलता खो बेठता है । इस "աԱ मन जिन-जिन 
विषयोका ध्यान करता है; वे विषय ही ԿՊԱՎ हो जाते 
हैं। तब साधकके सब कर्म निष्क्राम और मोक्षप्रद हो जाते 
हैं; किंतु जवतक इस प्रकारकी सद्गुरु-हपा न प्राप्त हो जाय, 
तबतक भक्तिके मार्गाका ही अनुसरण करना चाहिये | 


श्रीएकनाथजी कहते हैं कि मगवद्धजन अपनी տի 


इन्द्रियोके द्वारा होना चाहिये । मनसे. भगवानका चिन्तन 
करना; «ՀՎԱ हरि-कथा सुनना, जिह्ासे अहनिदा हरि- 
कीर्तन करना, हाथोंसे हरि-पूजन करना, पेरोंसे तीर्थ एवं 
हरि-मन्दिरोमें जाना तथा नासिकासे भगवत्‌-निर्माल्यकी 
सुगन्ध लेना आदि उपायाँसे हरि-कृपा प्राप्त करनी चाहिये । 
इस प्रकारकी भक्तिसे अन्तःकरणमें प्रभु-प्रीति बढ़ती है। हरि- 
कथाका मननयुक्त श्रवण करनेसे «ՎԱ अनुपम झान्तिका 
सञ्चार होता है और छोक-छाज छोड़कर भगवद्भक्त कीत्तना- 
नन्दमें ՀԱՎ होकर नाचने लगता दै | हरि-नामकी परम 
पावन और मधुर ध्वनिमें निरमिमान होकर वह तल्लीन हो 
जाता है | इस प्रकार बढ़ते हुए पुण्यके प्रभावसे वह सदूशुरु- 
की कृपाका अधिकारी हो जाता है । इसके अनन्तर जब वह 
आत्मज्ञानके भव्य प्राङ्गणमें प्रवेश करता दै, तब उसे वहाँ 
जीव-ईइवर-सम्मिलन दिखायी पड़ता है | जिस प्रकार बहुत 
दिनासे खोया हुआ वाळक अपनी माताको देखते ही उससे 
चिपककर सिसकने लगता है; उसी प्रकार चिर-विरही 
जीवका ईरवरके साथ सम्मिळन देखकर भक्तकी आँखोसे हथे- 
की अश्रुधारा बहने ळगती है | परमात्माके आलिङ्गनसे भक्त- 
को रोमाञ्च हो जाता है। जिस भक्तिके साधनसे उसे इस 
अनुपम सुखकी प्रत्यक्षानुभूति मिली, उस भक्तिकी वह सुक्त- 
कण्ठसे प्रशंसा करता है| उस समय वह समदृष्टि हो जाता 
है ओर दैतुक अथवा अहैतुक सभी कर्म भगवानको अर्पण कर 
देता | जिस प्रकार सतरंजकीं गोटे राजा, हाथी, डेंट) 
प्यादे सब Համա हैं, उसी प्रकार भगवद्भक्तके सब 
संकल्प-विकल्प भी भगवद्रूप बन जाते हैं । जग्रत्‌, स्वप्त और 








संख्या | 


नाथ-भागवत 
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सुषुसि तीनों अवस्थाओंमें. उसका परमात्मानुसन्धान नहीं 
छूटता । जेसे घरमें दीपक जलानेसे उसका प्रकाश गवाक्ष- 
द्वारोसे समी ओर फेलता है; वेसे ही जब ԿԱ परम ज्योति 
प्रकाशमान होती हे तव उसका प्रकाश भगवद्धेक्तकी सभी 
इन्द्रियोमें प्रतीत होता है। वह समझ जाता है कि जिसके 
कारण पुष्पको पुष्पत्व प्रास हुआ, उसीके कारण उस पुप्पमें 
सुगन्ध आयी और तव प्रेयश घाता एवं घाण आदि त्रिपुटी- 
का नादा हो जाता है | सब कमोंका ब्रह्मार्पण. होनेसे भागवतों- 
के सव बन्धन छूट जाते हैं | उसकी बुद्धि. आत्मरूप चिन्तन- 
में निरवधि निमग्न रहनेके योग्य हो जाती है । उसकी लीला 
ईदवरकी महापूजा है ओर उसके նախ शब्द भी ईश्वरकी 
स्तुति Հ | आत्मस्वरूपके चिन्तनसे ऐसे «ՎՏ हृदयमें 
प्रतिक्षण आनन्दकी लहरें उठती हैं | जिस प्रकार: बीजरूपसे 
एक होते हुए भी. बटवृक्षकी लटकती सोरोंसे दूसरे वटवृक्ष 
बन जाते हैं, उसी प्रकार यद्यपि मूल-चेतन्यसे ही सरितारूप 
अनेक ՎԱԿ निकलती हैं तथापि वे सब भी चेतन्यरूप ही 
हैं | जिस प्रकार चन्द्रविम्बमें अमृत बिम्बरूपसे रहता है, 
उसी प्रकार इस नामरूपभासात्मक जगतमें सर्वव्याप्त ՎՆ 
का रूप यह भक्त सभी जगह देखता है | ՅՅ लवण सागरमें 
एकरूप होकर रहता है, वेसे ही वह सर्वभूतनिवासी परमात्मा- 
से अभिन्न रूपसे रहता है । इस प्रकारकी Թա स्थिति जिसे 
प्रा हो गयी, उसे भक्ति, विरक्ति तथा भगवत्प्राप्ति एक साथ 
ही मिल जाती है और वह “जीवन्मुक्तः अभिधानका पात्र 
हो जाता है । AER լ 
प्रन २--भागवतोंके कया लक्षण हैं ! 
`. भागवतांके लक्षण बतलाते हुए श्रीएकनाथजीने विषय- 
विरक्ति, निरमिमानता; जगदीइवरेक्यकी भावना एवं प्रीतियुक्त 
इश्वरभक्ति--इन चारोंकों महत्त्वपूर्ण स्थान दिया हे । जिस 
प्रकार कल्पनाके सरोवरमे स्नान करनेवाळेका խկ 
शुष्क ही रहता दै, उसी प्रकार सब इन्द्रियोंद्वारा विषयोंका 
उपभोग करते हुए भी भागवतके मनमें सुख-दुःखका उद्भव 
नहीं होता । विषयसु्खोंकी क्षणभद्भुरता वह अच्छी तरह 
जानता है; किंतु साथ-ही-साथ यह भी है क्रि यदि भागवत 
विषयोंका उपभोग करता है तो स्वयं विषय ही भगवद्रूप बन 
जाते हैं । उसकी दृष्टि पड़ते ही दृश्य-वस्तु नारायणरूप हो 


जाती है। कानोंमें पड़ते ही ध्वनि नारायणरूप हो जाती 


है । इस प्रकार भागवतके सब विषय नारायणरूप हो जानेसे 
उसे बांधनेबाळे नहीं होते । विषयोंसे आसक्ति. हरते ही जीव 


और ईश्वरमें भेंद दिखानेवाळा देहाभिमान नष्ट होने लगता. 


है। उसे यह प्रतीत होने ळगता है कि जन्म-मरण तो देहकी 
उपाधि है । जिस प्रकार अपनी छायाको पांछकीमें बिठाकर 
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सुख पहुँचानेकी इच्छा कोई नहीं करता; :उसी प्रकार देहके 
सम्मान या अपमानके विषयमे भागवत सर्वथा निरीह हो 
जाता है | उसकी देहमें अहुंबुद्धि नष्ट हो जाती है। बह 
समझता है कि स्वर्णको Հրա आकार देनेसे स्वर्ण 
अँगूठीपनमें चिळीन नहीं होता | देह-प्रेम नष्ट होनेसे भक्त 
ईश्वरसे प्रेम करने लगता है और फिर स्वयं भगवान्‌ उस 
निरमिमान भक्तकी देख-भाल ऐसे करते हैं, जैसे मा अपने 
नन्दे बच्चेका सारा भार वहन करती है | 

` ऐसे भक्तको धीरे-धीरे भगवत्कृपासे ԷԹ आत्मतत्त्वका 
बोध. होने लगता ՀԱՀ: अपनेको समी भूतोंमें और समी. 
ՀԱ अपनेमें देखता है । क्षणमात्रके लिये भी वह आत्म- 
चिन्तनसे विलग नहीं होता । जैसे निंशानाथके उदय होनेसे 
उनकी शीतल चन्द्रिकाके कारण किसी प्रकारका ताप नहीं रह 
जाता, वेसे ही हृदयाकादामें परमात्मस्वरूपका उदय होनेसे 
कामादि ताप ' भक्तको 'नहीं सता सकते | इस प्रकारका 
भगवद्भक्त 'भागवतोत्तम’ कहलानेका अधिकारी है | जो अनन्यः 
भावसे परमेइवरकी भक्ति करता दै, उसकी प्रीतिमें भगवान्‌ बँध 
जाते हैं । जो प्रेमोर्लासके साथ हरिनामकीत॑नमें मस्त रहता 
है, उसका सारा भार स्वयं भगवान अपने सिरपर' लेते हैं । 
भगवान्‌ अत्यन्त करुणापूर्ण हैं । वे भक्तोंके प्रेममें बंध जाते 
हैं | भगवानके चरणोंमें जिसकी अनन्य भक्ति है; वही 
आध्यात्मिक उन्नतिके परमोच्च शिखरतक पहुँच सकता 
है। अतः वह धन्य है । इस प्रकारका भगवद्भक्त या 
भागवत सर्वश्रेष्ठ है । | 

प्रन ३--माया क्यादे! ` _ | ; 

` मायाका वर्णन करते हुए श्रीएकनाथजीने कहा है कि 
मायाका वर्णन करना अनुत्पन्न बाळककी श्राद्धविधि करनेके 
समान : है; अथवा अश्वश्टङ्गसे आकाशको «Ես है, या 
वन्ध्यापुत्रकी जन्मपत्रिका बनाना दै, या मृगमरीचिकाका 
पान करके प्यास बुझाना दै, या वायुको पीसकर आरा बनाना 
है, अथवा आकाश-कुसुमकी सुरान्ध या निर्गन्धके विषयमे 
तर्क करना है । ये सब जितने निर्थक हैं, उतना ही निरर्थक 
मायाके स्वरूपकी चर्चा करना है, क्योंकि अस्तित्व न होते 
हुए भी वह भासमान होती है । इस प्रकार यद्यपि मायाका 
प्रत्यक्ष वर्णन नहीं किया जा सकता तो भी उसकी कल्पना 
उपलक्षणोंसे की जा सकती है | 

` इतनी प्रस्तावनाके पश्चात्‌ श्रीएकनाथजीने मायाका 
आभासकत्व, उसका स्वरूप और कार्य--इन तीनोकी चर्चा की 
है । मायाके विषयमे उनका पहला सिद्धान्त यह है कि “माया 
आमासात्मक है ।? जिस प्रकार आकाशमें नीलिमा हृश्यमान 
होती है; किंतु खोजनेसे वहाँ तनिक भी नहीं मिलती, 











कल्याण | भाग २३ 























अतः ऐसा कडना टोक नहीं | यदि उसे अ 
भी ठीक नहीं; = - 
यही कहना उचित है कि अज्ञानावच्यानें उसका अस्तित्व 
किंतु द्ञानावस्थाने उसका अस्तित्व नहीं दै | 

प्रतिविम्ध नहीं रहता; उसमें Հանր अपना 
देखता हैं | इसी प्रकार अपने ही संक्रल्य-विक्तत्पोठे 
होनेवाली माया एक शक्ति दे । शुद्ध ब्रह्ममें कोई विक्रय या 
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इन्द्र नहीं है | फिर भी अइंकी जो भावना स्फुरित होती है; 
वही माया है | 

मायाके स्वरूपके पश्चात्‌ श्रीएकनाथजीने मायाके कार्यका 
वर्णन किया ծ वे कहते हैं क्रि «աթ कारण निर्विकार 
आत्मतत््वकी विस्मृति हो जाती हैं। देह और में--इन 
Հոլ अमिन्नताका अभिमान पैदा हो जाता है । इसी 
अभिमानके զան अखिल संसारकी उत्पत्ति होती है । 
इसील्यि जगतूकी उत्पत्ति; स्थिति ओर աի कारणभूता 
दाक्ति मायां ही है. । इन्द्रिया और विषय--इन दोनोंमें 
चरातरव्यापी ईश्वर प्रकाशमान दै, तो भी मायाक्रे कारण ही 


देहात्मबुद्धिसे मनुष्य विषर्योका सेवन करता है। देहामिमानसे . 


इन्द्रियोंक्री विषयासक्ति बढ़ती हे तथा आत्मदृत्ति छ॒प्त होती 
है। वह देहकों ही օթ कहता है। अपने भाई, बन्धु, 
सम्बन्धी) मित्र आदिको अपनाता Հ ओर विप्रयोंके लिये 
लालायित रहता दै । विपयकामनासे क्रिये हुए कममें बन्धन 
आ जाता है | धर्माधर्म, पाप-पुण्य आदिके प्रश्न खड़े होते हैं । 
कर्मं और उनके «ՀԱ वद्ध होकर वह जन्म-मरणके चक्करमें 
फँस जाता दै । 38 ऑखोंपर पट्टी बँधी होनेसे तेळीका बेल 
लगातार अपनी वरठुलाकर-लीकमें घूमता रहता दै, वेसे- ही 
विवेकपूर्ण आँखोंपर अज्ञानका परदा डालकर, अपने काम्य- 
कर्माका फळ भोगते हुए संसारके विविध सुख-दुःखोंका 
अनुभव करते-करते वेचारा मानव विकल हो जाता दै, परंतु 
जन्म-सरणके अटळ चक्रसे नहीं छूटता | जन्म-मरणकी 


अनन्त यात्रार्मे उसे नुख-दुःखोके आवर्त और मोद-योकोकी 
व्रिकराळ गुफाएँ मिळती हैं। अनन्त बातनाओंका अनुभत्र 


रहता 2 । इस 


- 


अनन्त जन्मांतक्र 


प्रकार सायाके आक्रमणसे परास्त द्दोकर वद 
आत्मज्ञानसे वञ्चित रहता हैं | 

प्रश्न ४--मायासे छूटनेके क्या उपाय दं ? 

मायाले मुक्त होनेकी विधिका वर्णन करते हुए 
श्रीएकनाथजीने उसे तीन भागोंमें विभक्त किया दे--( १ ) 
दिपय-विरक्ति, ( २) մոմ झरणागति ओर (३) 
भागवत-घर्मोका आचरण | 

विपय-विरक्तिके विपयमें वे लिखते हैं कि जहाँ विषयों 
के लिये मन लालायित है; वहाँ. विरक्तिका पूर्णतया अभाव 
ही होगा । उस दशामें मायासे घटना असम्भव ही है | 
अतः साघकको पहले समझ लेना चाहिये कि विषय मूलतः 
नश्वर हैं ओर उनसे जो सुख मिळता-है वह दुःखमूलक 
और वन्धनकारक है | देह और इन्द्रियो जो. विषयभोगोके 
साधन हैं; दोनों क्षणभह्ठुर हैं। अतः विषय भी वेंसे ही 
होंगे | इतनेपर भी अज्ञानी मनुष्य विषयसुखके लिये; 
न्रीसुखके लिये तथा धनोपाजनके लिये अविरत श्रम -करता 
है। यहाँतक कि यज्ञादि धार्मिक कृत्य. भी स्वर्गके विपय- 
भोगोंकी इच्छासे करता है | वह इसे समझता है कि बार- 
बार उन्हीं विषयोंकों भोगनेपर भी तृप्ति नहीं होती, फिर 
भी विषयोंका वास्तविक स्वरूप उसके ध्यानमें नहीं आता | 
यही मायाकी मोहिंनी शक्ति है | वासनामय किसी भी कमंका 
फल बन्धनकारक ही होता है। परिणामतः जन्म-मरणके 
ԳՀՀ उसे फँसना ही पड़ता दै। | 

अतः साधकको सबसे पहले यह ज्ञान होना चाहिये कि 
Բոզի चिरशान्ति देनेकी शक्ति नहीं दै । यदि मिट्टीकी 
दीवारको जलसे ՎՀ तो दीवार तो स्वच्छ होगी नहीं, उलटे 
जलं और हाथ मेले होंगे । विषयोंसे सुख ԿՎ लालसा 
कभी पूरी नहीं हो सकती । वेश्या कितना भी «ԹՅԱ 
करे, किंतु तो भी उसके निश्नान्त रमणीय सोन्दर्यसे सुखकी 
उत्पत्ति नहीं होती, वरं धनकी हानि होती है । विषयोंके 
संगसे मनुष्य अधिकाधिक दुखी होता है । अतः जो लोग 
सांसारिक अथवा स्वर्गीय विषयभोगोंकी इच्छासे काम्य कर्म 
करते हैं, वे मायाके फंदेमें फँसे हुए हैं | उनका अमूल्य 
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दीनता 


( लेखक---पं० भ्रीमूछनारायंगजी माळवीय ) 


दीनता, दरिद्रता ओर निधनता इत्यादि ऐसे जितने 
शब्द हैं, उन सत्रका प्रायः एक ही अर्थ हे | यद्यपि कोष- 
कारोंने नम्रताको भी इसी श्रेणीमें रका है; किंतु मेरे इस 
लेखका अभिग्राय अर्थहीनता अर्थात्‌ गरीबी है | 
वास्तवमें दरिद्रता बुरी वस्तु है | देखा गया है गरीबका 
अपना भी पराया हो जाता है, कहीं उसका आदर 
नहीं होता | पग-पगपर उसे अपमानित होना पड़ता 
है | निधेनका जीवन कष्टमय होता है | “कष्टं निर्धन- 
जीवनम्‌?, 'सवेशून्यं दरिद्रता’, “नहिं दरिद्र सम दुख 
जग माही? आदि कहावतें इसके ऊपर पूर्णरूपसे चरितार्थ 
होती हैं । दूसरी ओर धनवानका आदर सर्वत्र होता 
है; और दूसरे भी उसके सगे हो जाते हैं | आगस्त्य- 
जीने लक्ष्मीजीकी स्तुति करते हुए लक्ष्मीवानका चित्र 
बड़े अच्छे ढंगसे चित्रित किया है-- . 
ल्क्ष्मि त्वयालक्रुतमानवा ये 
पापविंमुक्ता चृपलोकमान्याः | 
[ना शुणिनो भवन्ति 
दुःशीलिनः शीलवतां वरिष्ठाः ॥ 
लक्ष्मी | तुमसे अलक्लुत मनुष्य पाप अर्थात्‌ दुःखसे 
मुक्त होते हैं, राजदरबारमें और लोकमें आदर पाते 
हैं | गुणहीन होते हुए भी गुणवान्‌ माने जाते और 
बुरे खभावके होते हुए भी शीळवानोंमें श्रेष्ठ गिने 
जाते हैं |? 
यह अक्षरश: सत्य है कि दीनजनोंकी बड़ी दुर्गति 
होती है, उन्हें अनेक प्रकारकी यातनाएँ सहनी पड़ती 
हैं, किंतु दीनजनोंका एक सहायक दीनबन्धु, दीन- 
नाथ, दींनदयाळु होता है । श्रीमद्भागवतमें देवर्षि 
नारदजीने ՀԱ सम्बन्धमें यह कहा है कि--- 
रिद्रो निरहंस्तम्भो վր सवमदेरिह । 
कृच्छं यदृच्छयाऽऽप्नोति तद्धि तस्य परं तपः ॥ 


गुणे 


नित्यं श्रुतक्षामदेहस्य दरिद्रस्यान्नकाङ्किणः | 
इन्द्रियाण्यनुशुष्यन्ति हिसापि विनिवतेते ॥ 
रिद्रस्येव युज्यन्ते साधवः समद्शिनः। 
सद्भिः क्षिणोति तं तर्ष तत आराद्‌ विशुद्ध्यति ॥ 
` (.१० | १० | १५-१७) 
(दरिद्र पुरुषके Վ 'में हूँ, “मेरा है? 
प्रकारका अहंभाव नहीं रहता, वह सब प्रकारके मदोंसे 
मुक्त रहता है । उसे अनायास जो कष्ट मिळता है, वही 
उसका परम तप हे । अन्नहीन दरिद्र पुरुषका शरीर 
क्षुधा सहनेसे निवळ और क्षीण हो जाता है, इन्द्रियों- 
की भी प्रबळता जाती रहती है, जिससे ար 
प्रवृत्ति भी निवृत्त हो जाती है। समदर्शी साघुगण ` 
दरिद्रांसे ही मिळते हैं | उन साधुओंके संगसे सब 
प्रकारको तृष्णा त्यागकर दरिद्र पुरुष शीघ्र ही शुद्ध 
हो जाते हैं ।' 
देवर्षि नारदजीके उपयुक्त शब्दोंमें जितना तथ्य है, 
वह प्रत्यक्ष है पर दरिद्रतासे सभी डरते हैं | हाँ, कुछ 
ऐसे लोग भी हैं, जिनको दीनता प्रिय है | सहजो- 
बाई गरीबीकी प्रशंसामें कहती हैँ : 
भली गरीबी नवनता, सके न कोई" मार । 
सहजो «Հ कपास की, काटे ना तरवार ॥ 
यह ठीक है कि दीनतामें दुःख बहुत है; किंतु 
गरीब अपने सत्कतंव्योंकी करता हुआ सदाचार तथा ' 
सन्तोषके साथ जीवनयापन करता है, यही उसकी 
शोभा है । गरीबीके कारण धनवान्‌ बननेकी 
लालसासे जो असत्‌-मागका अनुसरण करता है, वह 
पथश्रष्ट होकर अधोगतिको प्राप्त होता है । दीनजनों- 
को चाहिये कि वे अपने प्राख्धको बनायें | अच्छे-से- 
अच्छा भाग्य सत्कमोंसे बनता है और निष्काम . .. 
सत्कर्मोंके द्वारा ही Թա होती है | दोनोके 
लिये. धेय ही उनके क्के काठ्नेका एकमात्र 
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अञ्न हे । दुःख सहते हुए Հաա, विश्वास रखना ही 
उनका परम तप है. । प्रारब्ध ՀՎ होता है, उसीके 
बन्धनमें बधा जीव अपने किये इए ՀԱԳ फलस्वरूप 
सुख-दुःखोंको भोगा करता हैं իո ऐसी Հմ ա 
छोड़कर गरीत्र ՀՎ इधर-उधर भटके, क्‍यों दूसरोंका 
मुह देखे । Ավ तो दीनोंसे जोर देकर यह कहते 
हैं कि-- 


हरि-सा हीरा छाँडि के, करे और की आस । 
सो नर जमपुर जायँगे, सत «Գ Կալ 


रंदासजीसे भी जोरदार «ակ किसी कविने 


कहा है-- 
धीरज ना छोड़ो ओ जाओ नहि घाम धाम թ» 
| दीन वचन कहे नाहि दीनता सरेंगी। - 
` चिता ना करो चित्त, चातुरी न छाँड़ी मीत, . 
नीचनको ՀԱՎ सिर ना आपदा टरेगी ॥ 
अधमनके आगे रहिये ना अधीन हे के, 
` ՁՈ के छाँड़े नाहि संपदा զի 
जा दिन दीनानाथ हाथ छाया तरे छत्र घरें 
ता दिन րոպ आय Վազ परेगी ॥ 
वास्तवमं यह विज्कुल ठीक हैं कि कोई किसीको 
कुछ दे नहीं सकता, भले ही गरीब इधर-उधर दर- 
दरकी ठोकरं खाय । प्रारब्धका अन्न खलिहानसे ՀՎ 
उठकर 'आं जाता है | यह देखा गया है कि जबतक 
मनुष्य किसीसे याचना नहीं करता, तभीतक सब कुछ 
हैं | माँगते ही मर्यादा नष्ट हो जाती है । विद्वानोंका 
मत हैं कि दूसरेके घर जाकर माँगनेसे अपना रहस्य 





४ यह सत्य हे क्रि मनुप्य अपने ազ «վր फल 
स्वरूप ही सुख-दुःखका भोग करता हे | दुःखमें पड़े हुए 
मनुष्यकों यही मानना चाहिये | परंतु जां सुखमें हैं, उसके 
लिये तो यही कर्तव्य हैं कि वह दुखी प्राणीके दुःखको उसके 
प्रारःधका फल मानकर टाल न दे; वहिक उसके दुःखमें सच्चे 
'हृदयसे साथ देकर उसे दूर करनेका प्रयत्न करे | यही समझे 
कि हमारा सुख वस्तुतः डुखियोंकी ही धरोहर है और उसे 
उनको तुरंत सहर्ष छोटा देनेमें ही कल्याण है |--सम्पादक 


कल्याण 





[ भाग २३ 
प्रकट हो जाता है और अपमानित भी होना पड़ता 
है । रहीमजी कहते हैं कि-- | 

“रहिसन? पर घर जायके दुःख न कहियो रोय। 
अपनो भरम պա यात न पूछे कोय॥ 
यह खतः सिद्ध है कि ईश्वर ही जब विश्वका भरण- 
पोषण करता है और यह मी प्रत्यक्ष है कि उससे की 
गयी याचना कमी निष्फळ नहीं होती । फिर एकको 
छोड़कर अनेंकोंके पास क्यों ठोकर खायें । प्रयागीय 
महाकवि ' अकबरने बड़ी खूबसूरतीसे यह «ազ 
कि--- 
जो कुछ माँगना हो खोदासे Յա Գ 'अकचर' 
यही वह दर हे कि जिछत नहीं सवाल के बाद ॥ 
“ इन्हीं सब बातांको पढ़-छुनकर दीनजनोंको ईश्वरपर 


निष्ठा और विश्वास रखना चाहिये। ईश्वर ही सबका : 


सुखदाता हे और दींन हुए बिना वह किसीसे मिलता 
भी नहीं । जीवन४उसीका सफल हैं, जो भगवानका भक्त 
वनता है तथा ईश्वरम्राप्तिका उपाय किया करता है । 
बड़े-बड़े सम्राट्‌, धनवान्‌ और वलवान्‌ ईश्वरकी कृपा- 
कोरके अभिलाषी रहते हैं, फिर गरीव क्यों न गरीव- 
निवाज़का आश्रय ग्रहण करे | 

सुदामा दीन थे | घरमं न खानेको अन्न था, 
तन ढॉकनेको «ՎՀ ही | उनकी ՕԳ किसी 
ԿՈՅ पास धनके माँगनेकी सलाह नहीं दी | उसने 
दानबन्धु भगवान्‌ श्रीकृष्णके पास यह कहकर पतिको 
भेजा कि-- 
हरिहें दुख-दारिदके इता, कर्ता सुखके सो कृपा «ՅԵ 
करिह .यदुनाथः सनाथ जवै अघ ओघ ՎՀ छनमें ररिहें ॥ 
टरिहें मनके दुख ओ दुबिधा जनके हिय तोष सुधा «Էն । 
ՀՈՏ धन सों पिय भवन भेंडार दरिद्र तुम्हार हरी हरिहें ॥ 

फिर जितना ही जिनके पास धन अधिक है, 
उतना ही उसका हृदय अधिक. जळता रहता है । 
धनियाके हृदयकी बात जाननेवालोंसे उनका अपार दुःख 
छिपा नहीं हे। वास्तवमें संसारभरका ऐश्वर्य ग्राप्त ՇԵՎ 
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भी प्राणी सुख-शान्ति प्राप्त नहीं करता । ( 'न वित्तेन 
तर्पणीयो मनुष्यः? Հօ ) सुख-झान्तिकी զն तो 
संतोषसे होती है । विषयोंके त्यागका नाम ही संतोष 
है | इसीको भगवान्‌ श्रीकृष्णने महारानी रुक्मिणीका 
संदेश ले जानेवाले आह्मणसे कहा था-- 
असन्तुशे5सछल्लोकानाभोत्यपि सुरेश्वरः | 
अकिश्वनो5पि संतुष्टः शेते सर्वाङ्गविज्वरः ॥ 
विप्रान्‌ स्वलाभसंतुशन्‌ साधून्भूतसुहृत्तमान्‌ । 
निरहङ्ारिणः ` शान्तान्नमस्ये शिरसासकृत्‌ ॥ 
( श्रीमद्धा १० | ५२ | ३२-३३ ) 
“जो कोई बार-बार अभिळपित զամ पाकर भी 
असन्तुष्ट रहता है, वह इन्द्रकी पदवी पाकर भी सुख- 
शान्ति नहीं पा सकता; क्योंकि उसके मनमें संतोष- 
रूपी वृक्षकी शीतळ छाया नहीं है और जो «րշ होते 
हुए भी सुखसे अपने जीवनको विताते हैं, वे साधु हैं, 
सब आणियोंके परम बन्धु हैं, अहझारशून्य हैं और 
शान्त हैं| उन ब्राह्मणोंको. सिर झुकाकर मैं बारंबार 
प्रणाम करता हूँ ի यह हैं भगवद्वाक्य, जो Հմ मिथ्या 
नहीं हो सकते । इसी संतोषके सम्बन्धमें तुलसीदासजी 
कहते हैँ कि-- | 
गोधन, गजधन, बाजिधन, ओर रतन धन खान | 
जब आवै संतोष मन, सब धन «րարկ 


प्राणीकी एक ऐसी भी अवस्था होती है जब 


उसका धन-बल, जन-वळ और शरीर-बळ भी काम नहीं | 


देता | इसे भी Հազար कहा जाता है । देखिये, 
जगदम्बा जानकीजीके हरणके समय रावणके ազգ 
बूढ़ा जटायु आहत होकर पड़ा था, उस समय वह दीनकी 
तरह असहाय था। ऐसे अवसरोंपर दीनबन्धु ही कृपा किया 
करते हैं। किसीने बड़े अच्छे ढंगसे कहा है कि... 
दीन मलीन अधीन है अंग बिहंग परयो छिति खिन्न-दुखारी | 

राघव दीनदयाळ कृपाछु कों देख दुखी करुणा भई भारी ॥ 
गीधको गोदमें राखि कृपानिधि नैन सरोजनमें अरि बारी । 


बारहि बार सुधारत पंख जरायुकी -धूरि जटान सों झारी ॥ 


छे--- 


दीनता 
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द्रौपदीके पाँच वल्वान्‌ पति थे, किंतु जिस समय 
वह भरी सभामें दुर्योधनकी आज्ञासे नंगी की जा रही थी, 
उस समय उसने दीनकी तरह यह कहकर दीनबन्धु 
दीननाथको पुकारा था-_ 


गोविन्द द्वारकावासिन्‌ कृष्ण गोपीजनम्रिय । 
कारवः परिभूतां मां कि न जानासि केशव ॥ 
Հ नाथ . हे रमानाथ बजनाथार्तिनाशन ! 
ԱՎԱԿ मामुद्धरस्च जनादन ॥ 
कृष्ण कृष्ण महायोगिन्‌ विश्वात्मन्‌ विश्वमावन। - 
प्रपन्ना पाहि गोविन्द कुरुमध्येऽवसीद्तीम्‌ | 
© ( महा० सभा० ६७ | ४१-४४ ) 
- है गोबिन्द ! हे द्वारकावासी | हे सचिदानन्दखरूप 
प्रेमधन | हे गोपीजनवल्ल्भ ! हे सर्वशक्तिमान प्रभो ! 
कौरव मुझपर जो अत्याचार कर रहे हैं, इस बातको क्या 
आप जानते नहीं हैं ? हे नाथ | हे रमानाथ վք: 
जनाय | हे आर्तिनाशन जनार्दन ! मैं कौरवोंके արգ 
इव रही हूं । आप मेरी रक्षा कीजिये | श्रीकृष्ण ! आप 
सचिदानन्दखरूप महायोगी हैं । आप सर्वखरूप और 
सबके जीवनदाता हैं | हे गोविन्द ! मैं वौरवोसे घिर- 
कर बड़े संकटमें पड़ गयी हूँ | आपकी शरण हूँ । 
आप मेरी रक्षा. कीजिये |? 
दौपदीकी ही तरह गजराजको भी «ՎՎԿ दशा थी 
और वह भी दीनोंकी तरह यह कहकर चिल्छाया था-- 
यः कश्चनेशो बळिनोऽन्तकोरगात्‌ 


ԹԵՅԸ 
सीतं प्रपन्नं परिपाति - यदूभयान्‌ 


स॒त्युः प्रधावत्यरणं तमीमहि ॥ 
( भीमद्भधा० ८ । २।.३३ ) 


भो कोई सर्वसमर्थ ईश्वर अधिक बलवान्‌ एवं बड़ी - ` 
तीर गतिसे दौड़ रहे काळरूप भयङ्कर सर्के अयसे 
धबड़ाये इए, आपत्तिमें पड़े इए प्राणीकी रक्षा क्रते ` 
हैं और जिनके डरसे काळ अपने कार्यमें օղ हुआ है, . 
मैं उन्हीं इथ्ररकी शरणमें हूँ. | 


कहते हे. कि द्रौपदीकी पुकारकी ա गजकी | च्य 
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' टेर भी खाली नहीं गयी । भगबानने अपने «Հատ 
छोड़कर शीप्र-से-शीत्र गजके पास पहुँचकर ग्राहको 
मारकर गजकी रक्षा की । 

गजकी टेर सुनते ही परमधाममें हलचल मच गयी-- 
पङ्कं विजन्‌ गणानगणयन्‌ भूषामणि बिस्मर- | 
न्नुत्तानोऽपि गदागदेति निगदन्‌ प॒झ्यामनालोकयन्‌ 
निर्गच्छन्नपरिच्छदं खगपति चारोहमाणोऽवतु 
ग्राह्रस्तमतङ्गपुङ्गवसमुद्धाराय | नारायणः ॥ 
'ाहके चंगुळमें फॅसे इए गजराजका उद्धार करनेके 
लिये भगवान्‌ श्रीहरे इतने उतावळे हो उठे कि 
लक््मीजीकी बिछायी हुई सुखदायिनी शय्याको «भी 
तत्काल त्यागकर चळ पड़े । सामने सेवाके लिये आये 
षेदोंक ह re “> ~ ~ 
हुए पार्षदोंको भी कुछ नहीं गिना । गलेमें कौस्तुभ मणि 
पहननेकी भी सुध न रही; उतान सोये थे, उसी दामे 
भादा ! गदा Է कहते हुए सहसा उठकर खडे हो गये। 
प्रियतमा उक्ष्मीकी ओर भी दृष्टि नहीं डाली । पक्षिराज 


गरुड़की पीठपर बिना गदी कसे ही सवार हो गये और 
बड़े वेगसे गजराजके पास जा पहुँचे ն 

इसलिये दीन होना बहुत बुरा नहीं है, क्योंकि 
इसी स्थितिमें दीनवन्थुकी कृपाका प्रसाद मिळता है, जो 
मदान्ध धनियोंके छिये सर्वया दुळ॑म है | 


ऊपर जो बातें लिखी हैं, उन्हें मैंने अपनी ओरसे - 


नहीं लिखा है, यह बातें शोख. तथा विद्वानोंकी है । 
ऐसी «ամ मुझे कोई कारण. नहीं ԹՎԱ पड़ता कि 
इन «Ախ: दीनजन विश्वास न करे | यह सम्य है कि 
दरिंद्रके समान कोई बड़ा दुःख नहीं होता; किंतु (निबेल- 
के बळ राम’ तो होते ही हैं । ब्यासजी तो डंकेकी चोटपर 
कहते हैं--- | 
केचिद्‌ ՎՀՐՎ धनहीनजनो जघन्यः 
केचिद्‌ वदन्ति युणहीनजनो जघन्यः | 
व्यासो वद्त्यखिलवेद्पुराणविशे ` 
नारायणस्मरणहीनजनो जघन्यः ॥' 





वेदिक-साहित्यका परिचय 


ऋग्वेद-संहिता 
( लेखक--पं० श्रीरामगोविन्दजी त्रिवेदी ) 


छन्दो और «արն युक्त मन्त्रोंको ऋक वा ऋचा 
कहा जाता है । वेद दाब्दका अर्थ ज्ञान है। ऋचाओंका जो 
` ज्ञान है; उसे ऋग्वेद कहते हैँ | शुस कथनका नाम मन्त्र है । 
किसी देवताकी स्त॒तिमें प्रयुक्त होनेवाले अर्थके स्मरण. 
करानेवाले वाक्यको भी मन्त्र कहा जाता है । संहिता मन्त्रोके 
संग्रहका नाम है | 
अनेक पुराणों और पातळ महाभाष्य (पस्पदशाहिक ) 
आदिके अनुसार ऋग्वेदकी २१ संहिताएँ बा ՀԿԿ हैं; 
परंतु इन दिनों केवळ एक शाकळ-संहिता ही उपल्ब्ध है | 
देश-विदेशमें यही छपी दै | इसके विभाग दो तरहसे किये गये 
(8) मण्डल, अनुवाक और वर्ग तथा (२) 
अष्टक, अध्याय और सूक्त । सारी ՀԱՎԱ १० मण्डल, 
८५ अनुवाक और २००८ ՀԳ ( वाळखिल्यके १६ զար 
छोड़कर ) हैं तया ८ अष्टक, ६४ अध्याय और १०१७ 
सुक्त हैं । १४ छन्दोसे समस्त मन्त्र गावे गये हैं| सब १०४६७ 


मन्त्र हैं | केवल -दो चरणवाले १७ और एक चरणवाले ६ 
मन्त्र हैं | स्वरपर ३५८९,१कवर्गपर ४०७) चवर्गपर १४२! 
तवर्गपर १८३३ पवर्गपर १३७७, अन्तःस्थ अक्षरोपर 
१७६३ और ऊष्म-अक्षरोपर १३५६ मन्त्र हैं । शोनक 
ऋषिकी . “अनुक्रमणी? के अनुसार तो १०५८०३ मन्त्र, 
१५३८२६ शब्द और ४३२००० अक्षर हैं | ओसतसे 
प्रत्येक զան १० मन्त्र और प्रत्येक मन्त्रम ५ अक्षर हैं 
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परंतु शाकल-संहिताके कितने ही संस्करणोंके मन्त्रोंकी गणनां - 
करनेपर उक्त अनुक्रमणी” के मन्त्रौ, «Ա और अक्षरोकी | 
संख्या कम मिलती है | सम्भव है; कुछ मन्त्र छस हो गये 
हं । ऋग्वेद (१०। ११४।८) में जो ऋग्वेदकी १९००० | 
मन्त्र-संख्या मानी गयी दै, उससे भी कुछ मन्त्रके छोप होने । 
का अनुमान होता है | ऋग्वेद संसारकी सबसे प्राचीन पुखक 
है-ऐसा विश्वकी चोटीके ऐतिहासिक भी मानते हैं | रछ | 
ऐतिहासिक कहते हैं कि 'कोणाकार लिपिमें लिखी असी. | 
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संख्या २ | 





रियाकी. खण्डित धर्म-पुस्तक ऋग्वेदके समयकी है; परंतु 
अब तो इस मतका प्रामाणिक खण्डन हो चुका है। ऋग्वेदकी 


अर्थ नहीं समझ सकता | इसीलिये संहिताओंके आधारपर 
बने संस्कृत-साहित्यके अच्छे विद्वान्‌ भी संहिताओंसे उदासीन 
रहते हैं--बेद-प्रचारसे दूर भागते है; यद्यपि 'वेदो$खिलो 
երո» की रट? लगाने और धवैंदिक-धर्मानुयायी? 
बननेका इनका मन बना रहता हे । जिसने वैदिक 
संहिताओंका सविधि स्वाध्याय नहीं किया, वह भला वेद-घर्म 
समझने और उसका अनुयायी वननेका अधिकारी केसे 
हुआ ! संस्कृतके विद्वानों ओर वेदधर्मानुयायी कहळानेवालोकी 
यह स्थिति बहुत ही कारुणिक है | 

वेदार्थं समझनेके साधन सायण-भाष्य, त्राह्मण-अरन्थ, 
प्रातिशाख्य; बृहद्देवता, सर्वानुक्रमणी, कल्पसूत्र, निरुक्त, 
जेमिनीय मीमांसा आदि हैं--सायण, स्कन्द-स्वामी, उद्गीथ; 
वेक्कुट-माधव, उव्वट और महीघरके भाष्य भी हैं; परंतु शाकल- 
संहितापर सायणाचार्यके सिवा किसीका भी भाष्य पूर्ण नहीं 
है | इसलिये एकमात्र आधार सायण ही हैं | सन्‌ १३५० से 
१३७९ ई० तकमें सायणने वेदों. ( शाकल, तैत्तिरीय, 
काण्व, कोथुम, शौनक आदि संहिताओं ), ब्राह्मणों ( ऐतरेय, 
तेत्तिरीय, शतपथ, ताण्ड्य, सामविधान, गोपथ आदि ) 
आरण्यकों ( ऐतरेयारण्यक, तेत्तिरीयारण्यक आदि) और 
साम-प्रातिशाख्यपर भाष्य लिखा था | इस महाकार्यमे हरिहर 
आदि अनेक सत्पुरुष सायणाचार्यके सहायक थे । विजय- 
नगराधिपति बुक्वरायके समयमें भाष्य:लेखन समास हुआ और 
विजयनगरमें ही ऋग्वेद-भाष्य सर्वप्रथम प्रकाशित भी 
हुआ | 

वेदाध्ययनसे विमुख हो केवळ वाणी-मात्रसे वेद-भक्त 
बननेवाले कुछ लोग कहते हैं कि, “अनेक जन्म तपस्या किये 
बिना और जीवन्मुक्त प्राप्त किये बिना कोई भी न तो वेदोंका 


- अर्थ ही समझ सकता है और न उनके बारेमें कोई राय ही दे 


सकता है |? किन्तु इन पड्क्तियोंके लेखकमें न तो ये गुण 
ही हैं, न लेखक इस मतका समर्थक ही है। यह बात तो 
अवश्य है कि ՀԽ नैदान, ऐतिहासिक, ब्रह्मवादी, 
याज्ञिक) प रि्राजक; स्वरमुक्तिवादी आदि कितने ही ऐसे 
सम्प्रदाय हैं; जो वेदार्थके «ով विभिन्न मत रखते 
हैं | औपमन्यव, कौत्स; यास्क) उद्गीथ, स्कन्दस्वामी) 
भरतस्वामी, रावण, भट्टभास्कर, Հջշ माधव, उब्वट; 


वैदिक-साहित्यका परिचय | ८०३ 








अविनाशचन्द्रदास, राथ) ग्रिफिथ, मैक्डानल, Հավան 
भाषा ऐसी है कि केवळ लोकिक Վա ज्ञाता मन्त्रोंका :' 


छड्विग, ळांगलोआ, ग्रासमान रेळे; दाराशिकोह आदि-आदि 
बेद-समीक्षकोंकी वेदार्थ-सम्बन्धिनी अनेक सम्मतियाँ भी हैं; 
परंतु सारे मत॒ इन तीन वगोमें ही आ जाते हैं--आध्यात्मिक, 
आधिदेविक और तीनों ही मत वेदोंमें 
यथास्थान विन्यस्त हैं। इनमेंसे किसी एकको लेकर और 


सारे मन्त्रोकी खींचतान करके «ՊՀ ही अर्थ निकालना . 


साम्प्रदायिक वा एकपक्षीय मनोबृत्तिका परिचायक है। 
निरपेक्षता, उदारता और इष्टि-व्यापकताका नहीं | प्रयोग, 
निरीक्षणः «ՀՎԱ निर्वचन) अभ्यास) समनुगमन आदिका 


विचार किये. बिना केवळ अध्यात्मवादकी काल्पनिक उड़ान 


उड़ने और ग्रीक, छेटिन भाषाओंका कोरा अभ्यास «ԱՅ. 
कोई भी वेदार्थ नहीं समझ सकता । . 
वेदोंमें आध्यात्मिक आदि तीनों ही अर्थ हैं और 


सायणाचार्यने निरपेक्ष होकर तीनों ही अर्थोको यथास्थान: 


लिखा है | ՀՄ समाधिभाषा, परकीय भाषा और लौकिक 
भाषा-तीनों ही भाषाओंका प्रयोग है और सायणने यथास्थान 
तीनोंका ही रहस्य बताया दै | इसीळिये उन्होंने इन्द्रका अर्थ 
ईश्वर, देव, शान, विद्युतृतक लिखा है और वृत्रका अर्थ 
असुरराज, असुर, अज्ञान और मेघतक | जहाँ जिस भाषा 
और जिस वादका कथन दै, वहाँ उसीका उल्लेख करके 
सायणने अर्थ-समन्वय किया है | 

यह सत्र होते हुए भी देश और विदेदामें सायणः 
द्रोहियोंकी कमी नहीं है । विदेशी वेदाभ्यासियोमे 
‘Los von Sayana! ( सायणका बहिष्कार करो ) की 
आवाज कई बार उठायी गयी | ऋग्वेदके सायण-भाष्यके 
प्रकाशक मैक्समूलरने मी सायणको "Blind man’s stick’ 
( अन्धेकी लकड़ी ) कहा है । “वैदिक कोष? लिखनेवाले 
राथ और ासमानका սարի तो विश्व-विदित है हीः 
परंतु लेखकके मतसे ये सारे द्रोह-तिद्रोहद निरर्थक हैं; क्योंकि _- 

१-नेदार्थःनिर्णय करनेमें सांयणने आर्य-जातिकी प्राचीन 
मर्यादा ओर परम्पराका पालन किया है | 


ՀՀ स्वामी, वेकूट माधव और उद्गीथ आदि. 


ऋग्वेदके प्राचीन टीकाकारोंका सायणने अनुगमन किया है | 
२-सायण-भाष्यका समर्थन सारे वैदिक साहित्य, प्राचीन 


इतिहास ओर आर्यजातिके आचार-विचारोंसे होता है। որան Ա ՏՐ 
४-विश्वकी विविध ՊԱՅԻ प्रकाशित बेद-सम्बन्धी नवरी ब 





ग्रन्थोंके प्रणेता सायणानुयायी हैं । 





महीधर) सत्यत्रत सामश्रमी, ր» दयानन्द, लो० तिलक, 
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५-सनातन धर्मानुयायी सदासे सायण-भाष्यको आर्य- 





जातिकी संस्कृति; सभ्यता ओर रीति-नीतिके अनुयायी 


मानते हैं । 
६-सायण-भाष्यके सिवा ऋग्वेदपर किसीका भी पूर्ण 
भाष्य नहीं है । इसलिये सायण-भाष्यके अभावमें ऋग्वेदका 
न तो सम्यक अर्थ-ग्रहण होता, न रोठराचार्य ( राथ ) की 
(पीटर्सबर्ग छेक्जिकनः नामक कोष-पुस्तक बन पाती और 
न ग्रासमानका “वेदिक-कोष? ही लिखा जाता | 
कुलतः जिन विद्वानोंकी घारणा है कि ग्रीक और लेटिन 
भाषाऑओंका ज्ञान और - साधारण संस्कृत-ज्ञान रहनेसे ' मनुष्य 
वेदार्थं समझ सकता दै, वे भारी տան हैं | हिंदू-संस्कृतिः 
हिंदू-ध्म और हिंदू-शासतरोंका मर्म समझनेवाले सायणमाण्यसे 
चेदार्थ समझनेमें जो सहायता मिलेगी; उसकी डुकड़ी सहायता 
भी ग्रीक और लेटिनके «ատ अथवा लांगलोआ 
(853, छडविग ( जर्मन ) और ग्रीफिय .( इंगलिश ) 
के किये वेदार्थसे नहीं मिलेगी | इसलिये वेदिक-साहित्यका 
परिचय पानेके लिये सायण-भाष्य प्रधान सहायक है | इन 
पङक्तियोका लेखक सायण-भाष्यके अनुकूल वेद-परिचय 
देना उत्तम समझता है | इसीळ्यि यहाँ सायणके Կորն 
थोड़ी-सी चर्चा की गयी।  . 
ऋग्वेदकी यह शाकल-शाखा वैदिक-साहित्यमें रतन है। 
यद्यपि “अनुवाकानुक्रमणीःमें लिखा है कि “शाकंलासे 
वाष्कलार्मे केवल ८ सूक्त अधिक हैं; परंतु “वाष्कल-संहिता? 
का पता नहीं चलता। यह कहीं भी नहीं छपी । कहते हैं; 
ध्वर्लिन-लाइब्रेरी (जर्मनी) में ४० हजार और इंडिया हाउस 
( ढंदन ) में ३० हजार हस्तलिखित संस्कृत-पुस्तके हें । 
पता नहीं, इनमें वाष्कल-संहिता है कि नहीं। जबतक वाष्कला 
नहीं զմն तबतक तो झाकला ही वेदिक-साहित्यका खजाना 
और विराट पुस्तक मानी जायगी | इसके सामने सामवेदी 
कौथुमसंदिताका प्रायः अस्तित्व ही नहीं दै क्योंकि कोथुममें 
आकलके ही सारे मन्त्र हैं“केवल ७५ मन्त्र ही कौथुमके 
अपने हैं। अथर्ववेदकी शोनकसंहितामें शाकळसंहिताके 
२२०० मन्त्र पाये जाते हैं | शौनकके बीसवें काण्डके सारे मन्त्र 
' (ङु्ताप-सूक्त और दो अन्य मन्त्रोको छोड़कर ) शाकलके 
हैं। कृष्णयजुवेंदकी तैत्तिरीय संहितामें भी शाकलके बहुत 


Ն Տլ इसलिये ऋग्वेदसंहिता ( द्याकल-शाखा )के अन्तर्गत 


' ही प्रायः तीनों वेद हैं और इसके सविधि अध्ययनसे प्रायः 


` աաա साध्याय हो जाता है । इसीडिये ऋग्वेद सब- 


कल्याण - 


| | भाग ՀՅ 


से महत्त्वपूर्ण माना जाता है । अनेक लोगोंने तो इसके अध्ययन- 
में अपना सारा जीवन ही खपा डाला है | 

करोड़ों हिंदुओंका विश्वास है कि वेद ईश्वरका श्वास है; 
इसलिये वेद ईश्वरकी ही तरह नित्य है, शाश्वत है, अपौरुषेय 
Հ और ऋषियोंने समाधि-दशामें अपने विश्ञुद्धान्तःकरणमें 
वेदको उसी रूपमें प्राप्त किया था. जिस रूपमें---छन्द, वाक्य; 
शब्द और अक्षरके रूपमें--चह इन दिनों पाया जाता है। 
अनन्त हिंदुओकी धारणा है कि वेद ईश्वरकृत है। ՀԷ 
का विश्वास है-- हे 

Փոտ हि ճանն 

“वेदसे ही धर्म निकला दै ।? Հա अनन्त 
«ան लाखों हिंदू वेद-विद्याकी रक्षाके लिये अपने प्राणतक 
देते आये हैं । 

लोग पूछते हैं--“क्या वेदकी नित्यतामें प्रत्यक्ष या 


अनुमान प्रमाण है ?? परंतु हमारे यहाँ राक्कराचा्य आदिने , 


प्रत्यक्ष और अनुमानका खंण्डनकर शब्द-प्रमाणको ही स्थापित 
किया है। ( शारीरक-भाष्य २। ३ | १) क्षुद्रतम मानव- 
मस्तिष्क अज्ञेय-कालके तत्त्वोंका केसे प्रत्यक्ष करेगा और अनन्त 
समयकी बातोंकी केसे अनुमिति करेगा १ इसीलिये भगवान्‌ 
श्रीकृष्णकी इस उक्तिपर हिंदुओका दृढ़ विश्वास है-- 
तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते. कार्याकार्यन्यवस्थितो । 
(गीता १६।२४) 
"इसलिये कार्य और अकार्यकी व्यवस्थिति अर्थात्‌ कर्तव्य 
और աաա निर्णय करनेके निमित्त तेरे लिये शास्त्र 
प्रमाण हैं ।? ` | | 
और हिंदुओंके समस्त शास्त्र वेदको नित्य मानते हैं । 
जैमिनीय मीमांसामें ऐसे अनेक प्रमाण हैं; जिनसे वेदकी 
नित्यता सिद्ध होती है । कौषीतकिंब्राझणके मतसे (१०।३०) 
वेद-मन्त्र देखे गये हैं, बनाये नहीं । ऐतरेय ब्राह्मणसे (३। १९) 
मालूम होता है कि गौरवीतिने सूक्तों वा मन्त्रसमूहोंकों देखा 
था । ईश्वरतकका खण्डन करनेवाले सांख्यने लिखा है-- 
न पोरुषेयत्वं तत्कर्तुः पुरुषस्याभावात । 
( वेद अपौरुषेय है; क्योंकि वेद-कर्ताका अभाव है। ) 
बृहदारण्यकका कहना है-- 


अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्‌ ऋग्वेदो यजुवेदः । र्‍ 


इत्यादि । अर्थात्‌ वेद भगवानका श्वास है | 
इवेताश्रतर (६ | ८ ) का कहना है-- 
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यो बे वेदांश्च प्रहिणोति ն 

( ब्रह्माको पहले उत्पन्न कर ईश्वर ब्राको लोक-रिक्षाके 

लिये वेद देता दै। ) स्मृति-ग्रन्थांमे तो वेदकी नित्यताके अनेकों 
प्रमाण हैं | सायणाचार्य भी वेदको नित्य मानते हैं । 


ये ही कारण हैं कि वेदपर हिंदू-जातिकी अविचल श्रद्धा 
है ओर ՅՅ प्रत्येक शब्दको मानना हिंदुत्व और նամ 
का लक्षण है 
प्रासाण्यबुद्धिवेदेषु। ( लो० तिलक ) 


यही नहीं, वेद हिंदुओंकी प्रायः समूची कलाओं ओर 
विद्याओंका मूल भी है -- 


- सच वेदात्‌ ग्रसिद्धःयति। (मनु) 


सनुष्य-जातिके प्राचीनतम इतिहास, सामाजिक नियम, 
राष्ट्र, धर्म, सदाचार, कला, त्याग; सत्य आदिका ज्ञान 
प्राप्त करनेके लिये एकमात्र साधन वेद ही है । वैदिक ग्रन्थों- 
में ऋग्वेद, सभी दृष्टियोंसे सर्वश्रेष्ठ और विशाळ है । 


शाकल-संहिताके प्रत्येक सूक्तके ऊपर उसके ऋषि, देवता; 
छन्द और विनियोग लिखे रहते हैं । वेदार्थ जाननेके लिये 
इन चारोंका ज्ञान रखना आवश्यक- है । शोनककी अनुक्रमणी 
(११ )में लिखा हैकि “जो ऋषि, देवता, छन्द और विनियोग- 
का ज्ञान प्राप्त किये बिना वेदका अध्ययन, अध्यापन; हवन; 
यजन, याजन आदि करते हैं, उनका सब कुछ निष्फल हो 
जाता है और जो ऋृष्यादिको जानकर अध्ययनादि करते हैं, 


` उनका सब कुछ फलप्रद होता है तथा क्रृष्यादिके ज्ञानके साथ 
जो वेदार्थ भी जानते हैं, उनको अतिशय फल प्राप्त होता 


है । याज्ञवल्क्य और व्यासने भी अपनी स्मृतियोमे ऐसा ही 
लिखां दै | 


“ऋषिदशनात्‌? अर्थात्‌ मन्त्रको देखनेवाले या साक्षात्कार 
करनेवाळेको ऋषि कहा जाता है । (निरुक्त; नेगमकाण्ड २।११) 
महर्षि कात्यायनने भी 'सर्वानुक्रमसूत्रःमें ऋषिको स्मतां वा 
द्रष्टा बताया है | याज्ञवल्क्यने भी ऐसा ही लिखा है । जिन 
ऋषिने जिस सूक्तका आविष्कार किया; उनका वा उनके 
यंशका ही ԳԵՆ ऊपर नाम रहता है | 

ऋग्वेद ( झाकलसंहिता )के दस աին द्वितीय मण्डल 
के श॒त्समद्‌+ तृतीयके विश्वामित्र, चतुर्थके वामदेव; पञ्चमके 
अत्रि, षष्ठके भारद्वाज और ससमके वसिष्ठ और इनका 
परिवारः ऋषि हैं। अष्टम मण्डलके ऋषि कण्व और उनके 


वंशज तथा उनके गोत्रज हैं | आश्वलायनने प्रगाथ 
परिवारको अष्टमका ऋषि माना है; परंतु षडगुरु հազ 
प्रगाथको कण्व ही माना है | नवम मण्डलके ऋषि अनेक हैं। 
आश्वळायनने लिखा है- कि «աա मण्डळके ऋषि कषुद्रसूक्त और 
महासूक्त हैं ।? परंतु वस्तुतः दशम मण्डलके ऋषि और उनके 


` वंशज अनेकानेक हैं | प्रथम मण्डलके तो २३ ऋषि हैं । 


सब ऋषि ब्राह्मण थे; परंतु ऐतिहासिक कहते हैं किं 
“दशाम Հրա इन सूक्तोंके «ՎՇՎԹ ये राजर्षि भी. थे 
सूक्त ३१ कवष ९१ आरुण ՀԱՎ, १३३ सुदास Խոզ 
और १३४ मान्धाता योवनाश्र । ४६ वें सूक्तके անան 
भाळन्दन ՀՎ थे और १७५ զած ऋषि ऊद्ध्वंग्राबा 
अनार्य थे | परंतु यह विषय अभी सन्दिग्ध है । 

निरुक्तकारने लिखा है-- 

` देवो दानाद्‌ द्योतनाद्‌ दीपनादू वा। 

(देवत १।५) 
տար भ्रमण करनेवाले, प्रकाशित होनेवाले या 


भोज्य आदि सारे पदार्थ देनेव्रालेक्रो देवता कहा जाता है । 


तीन प्रकारके देवोंको निरुक्तकारने माना है-प्रथिवी-स्थान 
अभि;. अन्तरिक्ष-स्थान वायु वा इन्द्र और द्युस्थान सूर्य । 
इन्हींकी अनेक «ոխ स्तुतियाँ की गयी हैं | जिस सुक्त वा 
मन्त्रके ऊपर जो देवता लिखे रहते हैं, उस सूक्त वा मन्त्रके 
वे ही प्रतिपादनीय और स्तवनीय हैं | जहाँ ओषधि, जळ 
शाखा आदि जड पदार्थोको देवता लिखा गया है, वहाँ ओषधि 
आदि वर्णनीय हैं और उनके अधिष्ठाता देवता स्तवनीय हैं । 
आर्यलोग प्रत्येक जड पदार्थका एक अधिष्ठाता देवता मानते 


थे। इसीलिये उन्होंने जडकी.स्तुति चेतनकी ही तरह ՀՎ. 


है । मीमांसक कहते हैं, (जिस मन्त्रमें जिस देवताका वर्णन 
है, उसमें उसीकी-सी दिव्य शक्ति अनादि «ած निहित है | 
मीमांसा मन्त्रमें ही देवत्व-शक्ति मानती है | 

ऋग्वेद (१। १३९ । ११ )से मालूम पड़ता है कि 
प्रथिवीस्थानीय ११, अन्तरिक्षस्थानीय ११ और द्युस्थानीय 
११--सब ३३ देवता माने गये हैं | कृष्ण-यजुवेंदकी तैत्तिरीय 
संहिता (१। ४। १०१ )मे भी यही बात है । ऋग्वेदके 
अनेक स्थानो (१। ३४। ११; १।४५। २; ९। ९३।२; 
१०।५५। ३ आदि )में तथा शतपथ ब्राह्मण (४। ५। 


७ २) और ऐतरेय ब्राह्मण (२। २८) में ३३ देवोका ._ 
उल्लेख हे । शतपथमें ८ वसु; ११ रुद्र; १२ आदित्य; र 
आकाश और प्रथिवी--ये ३३ देवता हैं और Վա. आ 
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प्रयाज देव, ११ अनुयाजदेव ओर ११ उपयाजदेव--३३ 
देवता हैं | विप्णुपुराणके मतसे ११ रुद्र, १२ आदित्य) ८ 
वसु, प्रजापति और वषटकार--ये ३३ देवता हैं । परंतु 
ऋग्वेदके दो स्थानों (३। ९। ९और १०। ५२। ६ )में 
२३३९ देवताओंका कथन है | सायणाचार्यने लिखा है कि 
देवता तो ३३ ही हैं; परंतु देवोंकी विशाल महिमा बतानेके 
लिये ३३३९ देवोंका उल्लेख किया गया है । 

जो मनुष्योंको प्रसन्न करे ओर यज्ञादिकी रक्षा करे, उसे 
छन्द कहा जाता है ( निरुक्त, देवत १ ।. १२ ) । मुख्य छन्द 
२१ हैं | २४ अक्षरसे लेकर १०४ अक्षरतक ये सब छन्द होते हैं। 

जिस कामके लिये मन्त्रका प्रयोग होता हे; उसे विनियोग 
कहा जाता है | मन्त्रमें अर्थान्तर वा विषयान्तर होनेपर भी 
विनियोगके द्वारा अन्य ՀԱՅ उस मन्त्रको विनियुक्त किया 
जा सकता -है--पूर्वाचायाँने ऐसा माना है| इससे ज्ञात होता 
है कि झाब्दार्थसे भी अधिक आधिपत्य मन्त्रोंपर विनियोगका 
है। ब्राह्मण-ग्रन्थों और «ազան ऋषि, देवता आदि जाने 
जाते हैं । 

विदेशी, विधर्मी और संशयात्मा लोग कहते हैं कि 
“आर्योको परमात्माका . ज्ञान नहीं था | उनकी पहुँच ՀՎԱ 
ही थी । प्राकृतिक शक्तियों ( अभि; वायु आदि) में अद्‌भुत 
शक्ति देखकर वे इन्हें ही चेतन Հիթ देवता समझते 
थे । इसीळिये उन्होंने अमि, इन्द्र, वरुण; मित्र; अर्यमा, वायु; 
पूषा, सरस्वती; आदित्यगण; विष्णु; ՀԱՇՎ» स्वर्ग, सोम; रुद्र 


अदिति, ब्रह्मणस्पति, मग; बृहस्पति; त्वष्टा; ऋभुगण आदिः. 


आदिको देवता मान लिया | ( ऋग्वेद १० । ६५ | १ ) 
प्रकृतिकी छोल-लीलाओंकों न.समझनेके कारण आयोंने इन्हें 
देवता जान लिया ।? 

परंतु उनका कथन निराधार है-देवता-रहत्य न समझने- 
का फल है | देवताका रहस्य “बृहद्देवता? बताती दै । उसके 
प्रथमाध्यायके पाँच छोकों ( ६१-६५ ) से पता चलता है 
क्वि इस զարգ जड़में एक ही शक्ति विद्यमान है; 
जिसे ईश्वर कहा जाता है | वह 'एकमेवाद्वितीयम्‌? है । उसी 
एककी नाना रूपोमें- विविध शक्तियोंके अधिष्ठातृरूपोंमें--- 
स्तुति की गयी है | नियन्ता एक ही है; इसी मूळ թ 
- विकास सारे देव हैं | इसी बातको यास्कने ( निरुक्त, दैवत 
काण्ड) ७ अध्यायमें ) कितनी सुन्दरतासे कहा है 

सहाभाग्यादू देवताया एक एवं आत्मा बहुधा स्तूयते । 
पुकस्यात्मनोऽन्ये देवा प्रस्यक्गाचि भवन्ति ॥ र 
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इसी तरह-- 

तस्या महाभाग्यादेकेकस्या अपि बहूनि. नामधेयानि 
भवन्ति | 

(नि० दे० १।५) 

ऐतरेयारण्यक ( ३।२।३ । १२) ने भी कहा 
है कि ऋग्वेदी लोग एक ही सत्ताकी उपासना ऋग्वेदीय 
मन्त्रों ( उक्थो ) में करते हैं | दूर न जाकर यदि ऋग्वेद 
को ही देखें, तो इस ՀՅ अनेकानेक प्रमाण հաա 

ऋग्वेद तृतीय मण्डल ԿԿՀ Կին २२ मन्त्र हैं और 
सवके अन्तमें “महद्देवानामसुरत्वमेकम? वाक्य आया है | 
तात्पर्यं यह है कि देवोंकी शक्ति ( असुरत्वन्बल ) एक 
ही है, दो नहीं अर्थात्‌ महाशक्तिका विकास होनेके कारण 
देवोंकी शक्ति प्रथेक नहीं--स्वतन्त्र नहीं है । 


ऋषियोंने जिन प्राकृत शक्तियोंकी स्तुति वा प्रशंसा की 
है, उनके स्थूळ रूपकी नहीं की है, प्रत्युत उनकी शासिका वा 
अघिष्ठात्री चेतन-शक्तिकी की है। इस चेतन-दाक्तिको वे 
परमात्मासे पृथक या स्वतन्त्र नहीं मानते थे--परमात्म 
रूप ही मानते थे । उन्होंने ऋग्वेदके प्रथम मन्त्रमें ही अभि 
की स्तुति की है; परंतु अग्निको परमात्मासे स्वतन्त्र मानकर 
नहीं । वे स्थूल अझिके रूपके ज्ञाता होते हुए भी सूक्ष्म अभि 


--परमात्मशक्ति-रूप--के स्तोता ओर प्रशंसक थे। वे मरण- . 


शील अग्िमें व्याप्त अमरताके उपासक थे | इसीलिये उन्होंने 
गाया है 


अपऱ्यमहं मंहतो महित्वममर्त्यस्य मस्यासु विक्षु । 


( ऋ० २१२०।७९।२१) 
“मरणशील प्रजामें ՀՎ अमर अभिकी महिमाको 
देखा है इसी तरह इन्द्रको वे देवता मानते हुए 


भी ո . सूक्ष्म दाक्तिको परमात्मशक्तिसे ցոր 


नहीं समझते थे-परमात्सरूप समझते. थे ।! 
तभी तो उन्होने कहा हे--।इन्द्र պար धारक 
हैं। उनकी महिमा ատր मी अधिक है। इन्द्र तेजसे 
सारे संसारको पूर्ण कर देते ՀՆ (ऋ० १० | ८९ । १ ) 
“स्तुत्य, नाना मूर्तियोंवाळे, दीसियुक्त, अनुपम प्रभु 

श्रेष्ठ आत्मीय इन्द्रकी में स्तुति करता हूँ Է (ऋ० १० | १२०। 
६ ) जो इन्द्र सृष्टिकर्ताओंके भी कर्ता हैं, जो भुवनोके 


अधिपति हैं, जो रक्षक और शन्रुविजेता. हैं, उनकी मैं स्तुति 


करता हू ।? ( ऋ० १० | १२८। ७ ) | 
सला, परमात्माके सिवा किसकी महिमा समुद्रोसे भी 


[ भाग २३ 
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संशल्या १ | 


किसके इार जाय ' 
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अधिक हो सकती है १ «Վ संसारको तेजसे पूर्ण कर सकता 
है? कोन नाना զրզխալ ओर अनुपम प्रभु हो सकता 
है १ दूसरा कोन भुवनाधिपति और सुष्टिकतांका भी कर्ता है ? 
- इसी तरह सूर्य; विष्णु, वाग्देवी, अदिति वा जितने देवता 
हैं, सबको वे उसी तरह परमात्मरूप समझते थे, जिस तरह 
एक ही धागेमें मालाकी सारी मनियाँ ओतप्रोत रहती हैं 
और केवल माला ही कहाती हैं । 

यह कहना तो बिल्कुल व्यर्थ है कि 'आयोको परमात्मा- 
का शान नहीं था ।? परमभात्मतत्त्वका जेसा गहन-गम्भीर ज्ञान 
उनको था; वेसा तो आजतक प्रायः किसी भी मनुष्यजातिको 
नहीं हुआ । छो० तिलकने ठीक ही लिखा है «ոթն 
नासदीय सूक्तमें जितनी स्वाधीन उच्चतम चिन्ता दै, उतनी 
आजतक मनुष्यजाति नहीं कर सकी ।? नासदीय सूक्तमें ही 
नहीं; ऋग्वेदके अनेक स्थानोंमें ऐसी ही गम्भीर चिन्ताएँ 
हैं । दो-चार उदाहरण देखिये-- | 

ऋग्वेद १ मण्डल, १६४ सूक्तके ६ ओर २० պի 
परमात्माका स्पष्ट निर्वचन है। ३। ५५ । ३ और ५। 
८५ | १ में ईश्वरीय सत्ताका अनुभव है । १० | २७। ९ 
में ऋषि समाधि-दशाका अनुभव करते हुए कहते हैं--*संसारमें 
घास और अन्न खानेवाळे जितने मनुष्य हैं, सब में ही हूँ । 
ՀԱՎԱ जो अन्तर्यामी ब्रह्म अवस्थित हैं, वह मैं ही हूँ |? 
मळा, इससे बढ़कर अद्वेतवादकी अनुभूति “क्या होगी! 
१० | ३१। ८ में कहा गया दै--*इश्वर प्रजाका बनानेवाला और 
द्यावाएथिवीका धारण करनेवाला है। इससे अधिक ईश्वरत्व- 
का शान किस धर्मको है १? | | 


कुछ मन्त्र और देखिये--“परमात्मा एक हैं परंतु क्रान्ति- 
दशी विद्वान्‌ उनकी अनेक प्रकारसे कल्पना करते हैं।? 


I CE) 
किसके द्वार जाये 
जेंये कोनके अब द्वार । 
जो जिय होय प्रीति काहुके, दुख सहिये सो बार ॥ 
घर-घर राजस. तामस «ԹՎ घन-ज्ञोबनको गार । 
कामबिबस ह्वै दान देत վավ होत उदार ॥ 
साधु न खुझत, बात न बूझत, ये कलिके ब्योहार। 
ब्यासदास कत भाजि उबरिये परिये माँझीघार ॥ 


SFE — 





(१०। ११४। ५) जो देवता-तत्त्व नहीं जानते; वे इस मन्त्रको 
बार-बार पढ्नेका कष्ट करे | १०वें मण्डलका ९० सूक्त 
“पुरुषसूक्तः कहाता है | यह सारा सूक्त ही ईश्वरमय Է । नमूनेके 
तौरपर इसका दूसरा मन्त्र देखिये--'जो कुछ हुआ है ओर जो 
कुछ होनेवाला है, वह सव ईश्वर है ।. ईश्वर देवताके स्वामी हें । 
प्राणियोंके भाग्यके निमित्त वे अपनी कारणावस्थाकों छोड़- 
कर जगदवस्थाको प्रास होते हैं ।? इसमें स्पष्ट ही “सर्वे खल्विदं 
ब्रहम? का उद्घोष है । इसमें यह भी बता दिया गया है कि 
जेसे जीवात्माके स्वामी होते हुए मी परमात्मा और जीवात्मा 
एक हैं, उसी तरह देवोंके खामी होते हुए भी ईथर और 
देवता एक हें | इससे यह भी सूचित होता है कि Եթ 
कर्मफलमोगके लिये ईश्वर सृष्टिकी रचना करते हैँ। आगे 
देखिये--“उस समय--प्रलूयावस्थामें--मृत्यु नहीं थी; 
अमरता भी नहीं थी, रात ओर दिनका भेद भी नहीं था | 
वायुञ्त्य और आत्मावळम्बनसे श्वास-प्रश्नासयुक्त केवळ एक 
ब्रह्म थे । उनके अतिरिक्त और कुछ नहीं था |? ( १० | 
१२९ । २ ) चूँकि सुष्टिकाळमें कर्मफल-बीज था; इसलिये 
परमात्माके मनमें प्रथम सिंसुक्षा उत्पन्न हुई । (१० | १२९ | ४) 
“जिनसे ज्योतिमंय सूर्य उत्पन्न हुए हैं; वे ही सबसे 
ज्येष्ठ हैं। उनके पहले कोई नहीं था ।! ( १० | ११४ | ७) 
'परमात्माके ՊԵՏ भुवन हैं |? १० | ११४ | ७ ) ՀՎ 
मण्डलका एक सो इक्कीसवा सूक्त (हिरण्यगर्भ-सूक्तः ՊԱՅ | 
यह भी ईश्वरमय है । इसके दर्सो मन्त्र कण्ठस्थ करनेयोग्य हैं। . 


इन समस्त उद्धत मन्त्रोपर विचार करनेसे विदित होता 

है कि ऋग्वेदसे बढ़कर ईश्वरवादका स्पष्ट विवरण किसी भी 
घर्मे, धर्मशास्त्र वा पुराणमें नहीं है। जिनकी ՅՅ. नष्ट 
नहीं हुई है; वे समी ळेखकर्के इस मतका समर्थन करेंगे । 
` (ԿԱՊ) 


--व्यासजी 


Թաաաաաաաա՞ա--- 








प्रशान्तं 
[ कहानी ] 
( लेखक--श्री “चक्र? ) 


यस्मान्नोद्विजते लोको लोकान्नोद्विजते च यः । 


हषामर्षभयोद्वेगेसुको यः स च मे प्रियः ॥. 
( गीता १२। १५) 


कं कुछ विभरयोमें अन्ध-विश्वासी हूँ թ उन्होंने वडी 
Հան कहा | “मैं समझता हूँ कि मनुष्यको अपने 
व्यक्तिगत आचरणके सम्वन्धमे तन्त्र रहने देना चाहिये। 
अब मेरे पुनः खानका समय हो गया है ओर इसके 
पश्चात्‌ लगमग एक घंटा एकान्त चाहिये मुझे ।' साहित्य 
. एवं राजनीतिकी चचांका उपसंहार हो गया | बात ठीक 
भी थी । भोजनसे पूर्व जिसे एक घंटा एकान्त चाहिये, 
उसे अभी समय न देनेपर सत्रको प्रतीक्षा करनी होगी। 
(आपको भगवानूकी पूजामें क्या-क्या आवश्यक 
होगा հ जिस छात्रने सदा छूत-छात और पाठ-पूजाका 
उपहास किया हो, जो देव-मन्दिरोंको अनावश्यक वताने- 
में गोरव मानता हो, जो धर्मको मानव-दुबंछताओंका 
पुज्ञीभाव एवं ईश्वरको मानवका मानस-पुत्र कहकर लिछियाँ 
उड़ाया करता हो, उसकी यह शालीनता अदूभुत थी । 
पुष्प, बिल्वपत्र, तुळसीदळ और प्रसाद | हाँ, प्रसाद 
क्या ळगायेंगे आप ? शेष सब तो बगीचेसे अभी संग्रहीत 
हो जायेंगे !? 
केवळ तुळसीके दो दळ. ओर वह में ख्रानके पश्चात्‌ 


ող ले छंगा հ उन्होंने .बड़ी सरल्तासे हँसते इए 
` कहा---“आपके बगीचेके पुष्प शोमाके लिये लगाये गये हैं 


और मेरे भगवान्‌ तो पुष्पकी अपेक्षा श्रद्धाके अधिक भूखे 
रहते हैं । नेवेद्यके लिये मेरे पास थोड़ी-सी दाख हैं ।? 


` जहाँ Վզի समीप “तोड़ना मना है? की सूचनाएँ लगी 
हा, वहाँके लिये यह उपयुक्त उत्तर था | 


(आप सङ्कोच करते हैं | मैंने अभी खान नहीं 


ee | | | : : किया हे । स्नान करक रेशमी घोती पहन Հօ 


~ 


और तव आपके लिये पुष्प चयन करूंगा |! नवीन 
रक्त उत्साही होता है | युवकोंको जो सूझ गयी वह तो 
करके रहेंगे । आपके भगवान्‌ फल खायेंगे या मिष्टान ! 
बस, इतना वता दीजिये |? वहाँ सभी उत्सुक थे इस 
नवीन कौतुकमें योग देनेको । 

९यामसुन्दर भी बड़े रसिक हैं । उन्होने यहाँ भी 
माल उड़ानेका डौल कर लिया ն खुलकर हँसे वे । 
“अच्छी बात, आप सुमन संग्रह कीजिये । पुष्पोंकी माळा 
गूँथिये | तुलसीदल एवं दूर्वाडूर तथा Հաստ अक्षत 
भी | बाजारकी मिठाइयोंसे मेरे नन्हे-से भगवानका पेट 
विगड़ेगा ! में उन्हें फल और मेवा ही निवेदन करना 
चाहूँगा թ उनकी सूची पूरी होते ही दो-तीन साइकिलें 
चल पड़ीं फलके ԹՎ बाजारकी ओर और नळपर भीड़ 
करनेके लिये «ազ धोती-तौलिये उठायें । आजकी 
झीघ्रतामें साबुन-तेलके लिये अवकाश नहीं । 

“कुएँपर बाल्टी होगी 2 उन्होंने पूछा | 


“बाल्टी, रस्सी और जळ, सब हो जायगा | आप . 


चलिये तो सही ।' कया है इस धोती-कुर्ता पहने, 
सुण्डित मस्तकपर बड़ी-सी ՎԹՀ फहरानेवाले ग्रामीण- 
में £ इस छात्रावासमें तो ग्रामोंसे आयें छात्र अपने सह- 


पाठियोंके उपहासके भयसे शीघ्र चोटी-जनेऊ विदा कर 


देते हैँ । किसीके घरसे कोई आ जाय और कहां सन्ध्या 
करने बेठ जाय तो उसके मुखपर ही वे Հա 
देते हैं---'नाक सड गयी होगी, दावे बेठे हैं ।? यहाँ न 
कोई खड़ाऊं पहननेका साहस कर.सकता और न सिर 
घुटानेका | यहाँ तो विभिन्न प्रकारके सजे, कटे केश, 
क्रीम-पाउडरसे चमकते, मूँछांसे सफाचट मुख, उज्ज्वल 
बज्न और छचकते चळनेवालोंका आदर है । इस नित्य 
परिहासके जगतूमें यह “जंगली इस? केसे जम गया | 





. ՀՎ 


संख्या | 


.प्रशान्त 
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“जी, चप्पल उतार दीजिये और जाकर फिरसे स्नान 
कीजिये: ।?' एकने अपने ही एक सहपाठीपर व्यङ्ग 
किया | इस प्रकार तो आपके चुने पुष्प खीकृत 
हो चुके !' खान तो नहीं किया उसने; किंतु सचमुच 


पेर तो धो आया । कुछ लोगोंमें एक प्रकारका आकर्षण 


होता है | पण्डित मद्नमोहनजीमें भी कुछ ऐसी ही बात 
हैं | अपने ग्रामके एक ԹԳ मिलने आये | उनकी 


बड़ी चुटिया,. लंबी-मूँछें और पण्डिताऊ धोती तथा : 


तिलकने सबको आकर्षित किया | सबको जेसे बिनोदका 


. साधन मिला | उपहास करते एक भीड़ . एकत्र हो गयी | 


एक-दोने व्यङ्ग ` किया और Բա हो गये । उनकी 
ग्रेगल्म वाणी, प्रशस्त भाषा एवं आत्मीयताके साथ ब्यवहार 


` करनेकी पद्धतिने सबको मौन कर दिया और कुछ देर- 


में ही अपनी प्रतिभाके कारण सबकी दृष्टिमें वे श्रद्धास्पद 
हो गये | “में केवळ फल ढूँगा ।? उन्सुक्त हासमें प्रसाद वितरित 
हो चुका था ओर अब भोजनकी घंटी बज चुकी थी | यह 
केसे सम्भव था कि जिस चौकेमें छुआछूतका कोई भेद.न 
हो, जहाँ कोई भी कपड़े पहने वेठ जाथा करता हो 


और भीतर चोकेसे रोटी ले आता हो, वहाँ पण्डितजी 


भोजन कर लें | उन्होंने अपने लिये मार्ग निकाल ल्या | 

“आज एकादशी तो है नहीं |! कहनेबालेको पता 
भी नहीं था कि आज़ तिथि कौन-सी है । उसने एक 
दूसरे छात्रकी ओर देखा | समस्याकी जटिलता सब 
समझ रहे थे | 'मेरे पास նօ नया स्टोब है । 
नन्द्किशोरजी अभी पूडी-साग . बना देते हैं . और 
दह्दी-चीनीमें तो कोई बात है ही नहीं ի अपनी 
प्रत्युत्पन मतिका परिचय दिया उसने | एक साथ कई 


` इधर-उधर आवश्‍यक सामग्री एकत्र करनेमें चळ पड़े | 


उन्होंने पण्डितजीको भोजन करानेके पश्चात्‌ ही भोजन 
करनेका निश्चय कर लिया | 


` 'छेकिन इतनी खटपट किसलिये ? उन्होंने प्रयत्न 
किया कि सब्र लोग भोजन करने चळे जाय | भें केले 


Վ--- 


और दूधसे भळी प्रकार तृप्त हो जाऊँगा |” इस प्रकारकी 
बातोंको कोई सुना नहीं करता और «Բ सुन और 
स्वीकार कर ले तो समझना चाहिये कि वह भी वला 
ՀԹ चाहता- | एक कमरेका सामान एक कोनेमें 
ले गया | जमीन धो दी. ग्री और स्टोब जळ गया | 


जहाँ काम करनेवाले हार्थोकी संख्या-गिननी पड़े, वहाँ | 


कितनी देर छगती थी | 
“रसोइया तो आपकी ओरके एक ब्राह्मण हैं |? 
ने अपना निश्चय बताया 'सन्ध्यासे ऐसी व्यवस्था हो 


जायगी कि आपको हमारे चौकेमें भोजन करनेमें आपत्ति 
`न हो। हमछोग कुछ सीखेगे ही | नगरमें जितने दिनं | 


रहना हो, आपको यहाँ रहना होगा | कोई असुविधा नहीं. 
होगी |? सरळ व्यवहार कहाँ आत्मीयता नहीं स्थांपित कर 
लेता । जिनपर कोई उपदेश प्रभाव करने नें असमर्थ था, जो 


, प्रातःकाळ शब्या-त्यागके पूर्व ही चायकी माँग करते हैं औरं 


उठते हैं तव, जब कि अच्छी तरह धूप निंक्रल आती 
है । वे ही सूर्योदयसे पूर्व ज्ञान करके किसीके लिये सुमन- 
सञ्चय करनेमें प्रतिद्वन्द्रिता करेंगे--कौन सोच सकता है | 

आप मुझे क्षमा करें .।” अम्यासवश भोजनके 
उपरान्त उस छात्रने सिगरेट जला ली और आकर बैठ गया 
पण्डितजीके समीप. | पण्डितजी धीरेसे उठे और कमरेसे 
बाहर आ गये | वह समझ भी न सकता, यदि 


सहपाठियोंने साबधान न किया होता । सिगरेट एक ओर 


बुझा दो गयी और उसने अपनी भूछ खीकार की । | 
“इसमें क्षमाकी क्या बात ” उन्होंने खमाबसिद्ध 
हॅसीके साथ कह दिया, “तुम सिगरेट पी रहे थे, मुझे 


' उसके धूएंसे अरुचि है तो उठ आया | दोनोको 
अपने सम्बन्धमें खतन्त्रता चाहिये | वैसे कोई विरोष 


काये. होता तो मैं बेठा भी रहता | अन्ततः रेलके 
डिब्त्ोंमे बेठा ही तो रहता हूँ | हम यदि अपने सम्बन्धरमें 


किसीका हस्तक्षेप नहीं चाहते तो हमें भी इतना | 
सहनशील होना चाहिये कि दूसरोके कार्योको देख सके 
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तथा एक सीमातक सहन कर सके ।' बड़े स्नेहसे कंघे- 


पर हाथ ԿՅ उन्होने | भळा ऐसे पुरुषसे कौन उद्दिय्न 
होगा । - 

“अरे, किसीने स्मरणतक नहीं किया-।' एकने मुख- 
पर अंगुली रखकर सङ्केत किया और वह उन्मुक्त 
हास्य, अनगळ प्रलाप, सव सहसा बंद हो गया | 
कूपको पश्चिम ԹՅՈՎ अस्तंगत भगवान्‌ आदित्यकी ओर 
मुख किये Վ ध्यानस्थ Թ थे | ազ अरुणिमा 
उनके भव्य भाळपर अन्तरका अनुराग लेकर प्रतिविम्त्रित 
हो रही थी। शिक्षकोंका भी उपहास करनेवाळे वे 
उद्धत इस प्रकार शान्त एवं मृदुपदांसे चले जा रहे थे 
जेसे अपराधी बाळक गुरुजनोंके समीपसे दूर जाने- 
का प्रयत्न करते हैं । 

“हमने प्रमादवश बाधा दी आपकी सायं-उपासनामें |? 


सन्ध्यासे उठते ही मण्डलीने उनको घेर लिया .। 'हाकी- . 
. के उल्छासमें արզ किसीको स्मरण नहीं रहा कि 


आप समीप ही पूजा कर रहे हैं | खेलमें कोलाहल तो 
होना ही था । अव कळसे पीछेके पार्कमें տ जाया 
करेंगे.।! सब समझ रहे थे कि यदि उनकी आराधनामें 
बाधा पहुँची तो शीघ्र चले जायेंगे | पता नहीं क्यों, 
एक ऐसा सौहार्द हो गया था कि कोई नहीं चाहता था 
कि वे जाये | 
“इस प्रकार सडूचित वातावरणमें तो मुझसे नहीं रहा 
जायगा ի हसकर उन्होंने आरा्का दूर कर दी । «թ 
मेरे कारण सबको सदा सरा्क रहना पड़े तो मुझे यहाँ 
नहीं रहना चाहिये | मैं भी तुमझोगोंमेंसे ही एक हूँ। 
'मनुष्यकों इस कोलाहळ्पूर्ण विश्वमें ही रहना है । वह 
कहाँ-कहाँसे उद्दंग प्राप्त करता" रहेगा | «Թ खेळका 


ախր» मुझे Հող पईुँचाता तो कमरेमें आसन लगा 


लेता | अपने मनके भीतर उद्धिम्तता न हो तो बाहरसे 
कोई उद्वि नहीं कर सकता | मनमें उद्विग्नता हो तो 


' Ա भी भमर पक्षी, बंदर आदि उद्विग्ताके निमित्त 


बने जाते हैं |! यह तत्त्वज्ञान छात्रोंके मस्तिष्कमें उतरने- 
चाळा नहीं थां | उनके लिये यही बहुत. था कि उनके 
आदरणीय अतिथिको कष्ट नहीं हुआ है और कळसे तो 
वे अपने खेलका स्थान बदल ही देंगे । 
०५ 2 ५ | xX 
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घरपर बृद्ध पिता हैं और छोटा भाई है । थोडेसे खेत 

हैं | भाई खेतीका प्रबन्ध कर लेता है | एक वर्ष 


अनावृष्टि और फिर अतिवृष्ि | इस वष आशा थी कि ` 
कुछ हो जायगा | विशेषतः ईख अच्छी लगी थी। ` 


ऋणसे छुटकारा Թ» जायगा | पिछले वर्षका लगान भी 


देना है | सारी आशाएँ भगवती जाह॒वीकी वाढ़में बह _ 


गयीं | इतनी वड़ी बाढ़ अमी कई वर्षों नहीं आयी थी | 
अत्र कया हो ? यदि इस वर्ष लगान न दिया जा सका तो 
पूवंजोकी सम्पत्ति जो थोड़ी-सी भूमि है, वह भी चली 
जायगी । वर्षभर पेटकी ज्वालाको भी शान्त करना ही 
होगा । घरका बीज भी तो गङ्गाजी ले गयीं । सोचा 


था कि इस वर्ष आचार्यका खण्ड देंगे | परिस्थ्रितिने विवश : 


किया | कहीं कामके अन्वेषणमें नगरमें भ्रमण प्रारम्भ 
इुआ। वह तो अपने ग्रामका छात्र है एक छात्राबासमें । 
अध्ययन छोड़नेपर कोन अपने यहाँ रहने देता | छात्रा- 
वास ही पण्डितः मदनमोहनजीका .आश्रयंस्थळ बन गया 
है इस समय । 


. “आपका प्रार्थना-पत्र खीकार हो गया है |? कितना 


उल्लास था झुनानेवालेमें | छत्रोने घेर छिया | उन सत्रको. 


अत्यन्त प्रसन्नता थी | अब्र Հ उनके ही विद्याल्यमें 
संस्क्रतका अध्यापन करेंगे -| 


“आपके द्वारा मैं तो अत्र संस्कृत: «շղ |” यहाँके : 
छात्रः संस्कृतको मृत-भाषा मानते हैं | प्रायः संस्कृत 


अध्यापकको दो-चार छात्र ही मिळते हैं और वे भी 
विद्याळ्यमें «աաա समझे जाते हैं | ՀՎ सब्र अथशात्र; 


राजनीतिं और विज्ञानको महत्त्व देते हैं |. 'मैं'भी? | 
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साथ कई कण्ठ-खरोंने आवृत्ति की | पण्डितजीके कारण 
संस्कृतका स्नेह उमड़ पड़ा था | 

मैं. सन्ध्या करनेके लिये कुछ समय चाहता हूँ ।? 
स्थिर शान्त शब्दोंमें सबसे उन्होंने आग्रह किया | आज- 
तक जिस արզ दो-दो, तीन-तीन विषयोंके आचार्य 
ही नियुक्त होते रहे हैं, उस स्थानपर एक ՀԽ 


नियुक्ति और वह भी ऐसे व्यक्तिकी .जो इधर दो सप्ताह- 


से छात्राबासका अतिथि हो रहा है। दस, पंद्रह रुपये- 
के स्थानोंके लिये दिन-दिनभर ՀՎԱ यहाँ-वहाँ भटकता 
रहता है । एक बार भी नहीं पूछा गया किं नियुक्तिकी 
सूचना केसे मिली । प्रार्थना-पत्र कैसे स्वीकृत हुआ | 


सन्ध्याके आसनपर पहुँच चुके थे और कुछ क्षण. भी: 


` व्यथे खोने अव सद्य नहीं थे । 
` “आप हमलोगोंको मिठाई कब खिलायेंगे Հ छात्रों: 
का उत्साह शिथिल नहीं हुआ था वे अबतक यही 
सोच रहे थे कि किंस տո अपने नये झिक्षकंका 
सत्कार किया जाय | आयोजनांकी रूप-रेखा अभी 
सम्पूर्ण नहीं हुई थी । सन्ध्यासे उठते ही पण्डितजीको 
उन्होंने पुनः घेर लिया | . 
“मेरे भगवान्‌ तो मिठाई खाते नहीं |” हँस रहे 


थे वे | 'प्रसाद संबको नित्य प्राप्त ही होता है. और * 


मिठाई ही खानी हो तो प्रतीक्षा करनी चाहिये, जबतक 


मैं प्रथम पारिश्रमिक कहींसे प्रास करूँ |? यह प्रसङ्ग. 


यहीं समाप्त करके उन्होंने. पुस्तक उठायी अपने आसन- 
पर पइुँचकर | इस समय गीता पढ़ाया करते हैं वे कई 
छात्रको | - 

पानी पड़े या पत्थर--उनका कार्य चल्ता रहेगा 
अपनी स्वाभाविक गतिसे | दूसरे तो उनके समान नहीं 
हैं | झात्रोंका मन गीतामें नहीँ छग रहा था | अन्तरका 
उल्लास दबाना उन्होंने सीखा नहीं है | जीवनके जटिल 


भारके नीचे जबेतक हृदयका उन्मद ओज पिस नहीं 
जाता; दथा, करुणा, ममता, त्याग ԿՎ कष्टको सहनेका 





उत्साह तभीतक रहता है | युवक प्रेरणाशीळ होता है | 
बह प्रेरणाको गम्भीरतासे ग्रहण करता है और उसीमें. 
शक्ति होती Հ Հախ. मिट जानेकी | उसे श्रान्त : 
आदशसे प्रेरित करना समाजको विनाशके हाथोमें सौंप 
देना है | एक वार जब युवक उल्डसित हो जाता है, 
उसका वेग अदम्य होता है | उसकी श्रद्धा उमड़ती है 
और जहाँ भी उमड़ती. है, सम्पूर्ण वेग होता है, उसमें । 

जिसके हषका समय था, वह तो आज एकाकी हो ' 
गया था | पता नहीं अपने तख्तेपर बैठा किस अज्ञातः | 
का ध्यान कर रहा था | 64 जेसे उसके लिये अस्पृश्य 
है | जव वह प्रातः उठा तो समझते देर न लगी के 
छात्रोके उल्लासने बहुत रांत्रितक उन्हें जाग्रत्‌ աա है और 
इसीळिये उनमेंसे प्रत्येक अमी गम्भीर निद्रामें निमग्न है । 

"आदेशको सञ्चालकने पुनः निरीक्षणके लिये माँगा 
है |? सबसे प्रथम छात्र पहुँचे विद्यालयके अध्यक्षके 
समीप | वे नियुक्तिपत्रको पढ़ लेना चाहते थे | उन्हें 
कुछ खिन्नता हुईं इस उत्तरसे | 'मैं खयं चाहता हूँ 
पण्डित मदनमोहनजीकी नियुक्ति | अपनी सम्मतिके ` 
साथ शीघ्रता करनेको भी Ծած मैंने |? छात्रोंको 
आश्वस्त करना चाहा उन्होंने | उनको विश्वास था कि 
कोई परिवतन नहीं किया जायगा | एक वार जो बात 
निश्चित हो चुकी है, उसे पुनः देखनेकी सञ्चाळककी 
इच्छा कुछ अखाभाविक अवश्य प्रतीत होती थी; किंतु 
आरांकाका कोई कारण नहीं जान पड़ता था | छात्रों- 
को सन्तोषप्रद उत्तर मिळे वहाँसे | 


“आपके साथ अन्याय हुआ है 3 सायंकाळ թիզ 
प्रवळ असन्तोष थां | ज्ञात हुआ या कि सञ्चालकने 
नियुक्ति परिवर्तित कर दी है। अच्छी मोटी रकम दी 
गयी होगी या किसी बड़े? का दबाव पहुँचा होगा !? | 
अनुमानने निश्चयका रूप छ्या और कुछ ՀԵՀ . 
यहाँतक बता दिया कि किस प्रझोभनने सञ्चालकसे यह. | 
दुष्कृत्य करा छिया है।  - Pet 
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“भाई दिनेशचन्द्र मुझसे अधिक योग्य हैं |? पण्डित- “आप क्या करेंगे ?? हतोत्साह छात्राने' प्रश्न किया | . | 
जीको न दुःख था और न रोष । वे मेरे सहाध्यायी रहे कं प्रयत्न कर रहा हूँ और यही प्रत्येक व्यक्ति कर | 
. हैं | उनके किसी सद्गुणके कारण ही उन्हें सञ्चालकजी- सकता है।? खर शान्त था। प्रत्येक աա | 
ने उपयुक्त समझा है । हमें खार्थ एवं पक्षपातके कारण तथा प्रत्येक अन्न-कणपर--विश्वके प्रत्येक पदार्थपर | 
दूसरोपर आक्षेप नहीं करना चाहिये |? जान-बूझकर नामाङ्कन कर रक्खा है स्रथ्टने । जो जिसके प्रार्धका है, | 
भी उन्होंने नहीं बताया कि दिनेशचन्द्र द्वितीय श्रेणीमें केवळ वही उसे प्राप्त कर सकता है | मनुष्यका 'छोम, | 
उत्तीण इए हैं और कक्षामें भी सबसे पीछे ही वेठना अमर्ष व्यर्थ है թ मदनमोहनजीके Թար समय हो 
. अपने लिये उपयुक्त समझा करते थेवे। . . गया था और वे आसन उठा चुके थे । 
“उनका सबसे बड़ा सदूगुण यह है कि वे सञ्चाळक- .. “अपने पुस्तकाळ्यमें एक स्थान रिक्त है ի एक छात्रने 
जीके सम्बन्धीके पुत्र हैँ !” एक छात्र रोपसे उवळ पड़ा। सूचना दी | a 
'लिकिन विद्यालय तथा हमारे हितका यह दमन हम- तुम चाहते हो कि पण्डितनी अपने सहपाठीके 
लोग नहीं करेंगे |” प्रदर्शन तथा हड़ताळके निश्चयकें निरीक्षणमें काम करें ? दूसरेने डाँटा | पुस्तकाल्यके 
साथ विद्याल्यसमितिके सदस्योंके समीप आवेदन करना निरीक्षणका भार संस्क्ृत-अध्यापकके ऊपर होता है और : 
भी स्थिर हो गया । . वही उस विमागके कर्मचारियोंको नियन्त्रित करता है | 
'मैं इस परिस्थितिमें अपनेको उल्झाना नहीं चाहता ने उसके लिये प्रार्थना कर दी है !” उन्होंने पीछे 
और यदि मुझे सन्तुष्ट करके तुमळोगोंको मेरा सहयोग मुद्ध किये बिना ही सूचित किया | 'प्रन्थावछोकन तथा 
अभीष्ट है तो शान्त रहना चाहिये | यदि असन्तोष अध्ययनका अवकाश है उसमें | जब कार्य करना है तो 
व्यक्त किया गया तो मुझे छात्रावास छोड़ना होगा और किसीके भी नियन्त्रणमें कार्य करना अपमानका कारण 
तब तुम्हारे प्रयत्नोंका कोई अर्थ ही नहीं होगा |! उन्होंने नहीं हो सकता թ छात्रोंको आश्चर्य हुआ | इस प्रकारके 
एकदम शान्त कर दिया सबको | 'मेरे एक सहपाठीको निर्िप्त पुरुषके परिचथमें वे प्रथम बार आये थे | 
यह पद्‌ प्राप्त करनेका अवसर मिला है, मैं इससे प्रसलः आप ग्रन्थोंकी पुरानी सूची देख ळें | मिला ळें 
हूँ । मेरे कष्ट, मेरी कठिनाइयाँ और यही सत्र उनके और नवीन सूची बना लें |? नवीन संस्कृत अध्यापकने 
सम्मुख भी तो होंगी | वे अपनी विकट परिस्थितियोंसे- प्रार्थनापत्र खीकार कर छिया था | Պեր जिससे सदा 
किसी प्रकार छूटें तो सही |? कौन जानता था օթ वे पीछे रहे, उसीपर शासन करनेकी भावनाने उदार वना 
कि दिनेशचन्द्र सर्वदा उन्हें अपमानित किया करते थे | दिया उन्हें | पहले ही दिन उन्होंने आदेश दिया-- 
उनसे हेष रखते तथा शिक्षकसे उनकी निन्दा करते जिन ग्रन्थोंके आवरण-पृष्ठ नष्ट या अस्त-व्यस्त हुए हैं 


रहते थे । इस ईर्याका कारण था उनकी प्रतिमा | कक्षामें डा > चाहिये Բ թ: he 
दिनेश कभी उनके समकक्ष न हो सके | आवश्यकता ՀԹՎ कि ENT | अभाव ह ի आ ՀՔ 
ԵՇ. ծ........ आत किया ग्रन्थोंके प्रति उनमें अनुराग जाग्रत्‌ हो गया था। अध्ययन- 
ծֆ ` ` काल्मेंकी गयी उपेक्षाका जेसे पूरा प्रायश्चित्त कर लेना 
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ह Re था, केवळ मदनमोहनजीकी र्यके कारण । सालक चाहते हो मदनमोहनजीने शान्तिपूर्वक सावधानीसे समस्त . 
_______ उनके सम्बन्धी थे और यह सद्य नहीं हुआ कि अपने आदेश ख्रीकार कर लिये । ՓԱՅ 
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` आतिस्पर्षाकोवेझस पदपर प्रतिष्ठित |`.. 2. 9». » 
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“आपको रहना चाहिये । कम-से-कमः एक व्यक्ति 
तो रहे विद्याल्यके निरीक्षणार्थ ն दिनेराचन्द्रने आज 
खरको नम्र बना लिया था | Ցար Աա पुस्तकालय 

जाना अनावश्यक है और ऐसे समय यह बहुत 


, निश्चित है कि मरे हुए चूहोंकी दुर्गन्थिसे वह भर जायगा | 


आपके «ՀՅ उसकी सँमाळ रहेगी और साथ ही 
सँमाळ रहेगी विद्यालयकी भी |? नगरमें छग फेल चुका 
था | नागरिकोंमेसे अधिकांश बाहर जा चुके थे और 
जो रह गये थे, भागनेकी : चिन्तामें थे | թռ 
तंबू-खेमे आदि नगरसे दूर भेजे जा चुके थे । दूसरे ही 
दिन बिद्यालय वहाँ चला जायगा | 

ա और मृत्यु--दोनों प्रारव्धके भोग हैं | यदि 
उन्हें आना है तो वन रोक नहीं सकता और नहीं आना 
है तो नगर उन्हें बुळानेमें समर्थ नहीं |? पण्डित मदन- 
मोहनजीने शान्तिपूर्वक खीकृति दी | भैं. अपने दायित्वका 
अनुभव करता हुँ । आप निश्चिन्त होकर जा सकते हैं !' 
घरसे बार-बार आग्रहभरे पिताके पत्र आ रहे थे कि 
इस समय वे घर चले आवें; किंतु ऐसे कठिन ազ 
विद्यालयको छोड़ना उपयुक्त नहीं जान पड़ा उनको । 

धाणेराजीके एक वाहन इधर पड़े हैं !' मध्याहमें 
सेवकने सूचित किया | वह पुस्तकॉको खच्छ ՎԱՎ 
ल्गा था | 

“रको !? पण्डितजी जानते थे कि अशिक्षित जन 
आराङ्कासे. अधिक आक्रान्त हुआ करते हैं | अब यहाँ 
काम करना बंद कर दो !? उन्होंने खयं एक कागजपर 
चूहेको उठाया और दूर ले जाकर अग्निसंस्कार कर दिया | 
स्नान तो करना ही था इसके पश्चात्‌ | 


“तड्‌-तड़ तड़-तड़ ի कोई मुख्य द्वारपर आधात. कर 
रहा था | पण्डितजीको साधारण ज्वर हो आया था | 


बे उठे | दीपककी बत्ती ऊँची हुई । 'कौन Հողա 


हो रहा था कि एक पूरी भीड़ खड़ी है बाहर | खिड़कीके 


ठेदोंसे उन्होंने देखा | अन्धकारमें पता ՀԱԼ «Թթ: 
नोक चमक रहे थे या नंगी तळ्वारें | छाठियोंकी खटपट 
सुनायी पड़ती थी । द्वारका प्रंकाश आततायियोंने नष्ट कर 
दिया था | 

ամ खोल հ बाहरसे किसी भारी कण्ठने कुद्ध 
ՅԱԼ आदेश दिया | जनहीन ՀԱՎ कई «ՈԿ 
गतरात्रि ताले टूटनेकी बात सुनी जा चुकी है । 'तुम 
लोगोंने बड़ा उधम मचा ԿՅ हैं | तुम्हारे संग्रहालयमें 


"सुनते हैं, दूसरोंके धर्मग्रन्योंकी खोज हो रही है और 


इस तरह तुम हमारी Սա उड़ाया करते हो ! हमें 
महज अपनी चीजोंसे मतलब है और तुम सीघे उन्हें 
दे दो, यह तुम्हारे मलेके लिये है |? विद्याल्यके प्रति 
एक . वर्ग रुष्ट रहा करता है और विशेषत: उसके 
साहित्यिक अन्वेधण-विभागसे | आज अवसर पाकर 
आततायी बन गया है वह समूह | 

'आप्लोग. Չի: «ԱՎ | जबतक मैं-यहाँ हूँ, आप 
भीतर आनेका व्यर्थ प्रयास कर रहे हैं !? एक ՀԱԳ 
कण्ठखर-जेसा नहीं था वह खर | यह समझ लिया 
गया था कि यदि द्वार खोला गया तो पुस्तकालय अप्निकी 


लपटोंमें होगा | आततांयियोंके हार्थेके जळते उत्सुक 


उन्हें रात्रिमें पिशाच बंनाये हुए थे | 
अच्छा, देखेंगे हम ն द्वापर आघात और प्रबळ 


हो गया । 'काफिरको कुत्तेकी मौत न मारा तो आना _ | 


ही वेकार हुआ।? गालियोंकी बीमत्सताका वर्णन व्यर्थ है | 
` भैं अन्तिम बार कहता हूँ, आपछोग इट जाये. !7 
भय जब मनुष्यकें मानसको अव्यवस्थित नहीं करता, 
स्थिर बुद्धि खतः आपत्तिमेंसे मार्ग निकाल लेती है । 


द्वारके ऊपरसे पण्डितजीका निश्चयात्मक खर सुनायी 
पड़ा | “अब में यहाँसे इंटें डाल रहा हूँ नीचे और | 
उससे आहतोंका उत्तरदायित्व खयं उनपर होगा ի एक 
क्षण--एक. धमाका और एक कोई आह करके बैठ. 


` ८९३. 
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गया | मुख्य द्वारके ऊपरके कमरेसे सचमुच पण्डितजीने 


एक ईंटा छोड़ दिया था । `. 

अच्छा, देख लेंगे !? करुद्ध आततायी पीछे हटनेको 
विवश हो गये | एक ब्राह्मणने उन्हें इस प्रकारं नीचा 
दिखाया, इसका बदला लेंगे वे | पण्डितजी परिस्थिति 
न समझते हों, ऐसी वात नहीं | वे जानते थे कि ये 
लोग विद्यालयके समीपके घरांसे ही आये हैं । छिपकर 
उनका आघात कभी भी सम्मव है | कोई कत्रतक अपने 
को विद्यालयके Հել बन्दी रक्खेगा | यह ठीक होकर 
भी ठीक नहीं था । पण्डितजी जानते हैं कि विश्व- 
नियन्ताकी इच्छाके विरुद्ध कोई कुछ कर नहीं सकता । 
ऐसा विश्वासी हृदय भयके लिये कभी उन्मुक्त नहीं होता-। 

“पण्डितजी | आप विद्याल्यके आदशेको जानते 
हैं |? दिनेशचन्द्रजीने ԿԱ पहुँचते ही «Վ 
प्रारम्भ कर दी | आभार मानना तो किसीका उन्होंने 
Հպ ही नहीं है.। “आपसे आशा थी कि अपनेको 
उसके अनुकूल वना लेंगे । हमें इन ट्रेडमार्कोकी अत्र 
आवश्यकता नहीं है |” यह आक्षेप था तिळकपर | उनकी 
पूजा-पाठका तो प्रायः परि्दास किया जाता रहा है | 

“मेरे व्यक्तिगत आचरणोंका कोई अनिष्ट प्रभाव मेरे 
कार्यपर नहीं पड़ता թ पण्डितजीका एक नियमित 
उत्तर रहा है । 

आपके द्वारा աի सम्मुख एक भ्रान्त आदर्श 
उपस्थित होता है |? जो आक्षेप करनेपर ही उतारू हो, 
उसके लिये निमित्तांका क्या अभाव | 'इसी छूत-छातके 
खटरागके कारण देशाका सर्वनाश हुआ और आप यहाँ 
भी वही रोग संक्रामक बना रहे हैं | आपका यह नाक 


` दवाना ओर घंटी हिलाना, ՀԱՅ सुसंस्कृत वातावरणके 
' उपयुक्त नहीं है|? इधर कई छात्र पूजाके अवसरपर ही 
3 ` उन्हें स्पर्श कर दिया करते हैं | कई वार ख़ान करना 
पड़ता है | भोजनाळ्यमें भी 3պրաա होने ठगी है | 


कल्याण 


լ भाग ՀՅ 
գազ: कई समय թկ. रहना पड़ता है। 
इस सबमें जिसका गुप्त संकेत है, वह अज्ञात नहीं । 


मैं समीपमें कोई स्थान देख रहा हूँ |! पण्डितजीने. 
शान्तिसे सूचितं कर दिया । “शीघ्र ही छात्रावाससे वहाँ: . 
अपना आसन बदल Հո ՅԻ तव आपको कोई अवसर | 


नहीं प्राप्त होगा |! एक मकान उन्होंने देख भी लिया 
है | पड़ोस अच्छा नहीं | आसपासके लोम प्रेष करते 
हैं उनसे | उनके कारण ही उस रात्रिमें विफल जो 


लौटना पड़ा था | जो भी हो, स्थान तो बदलना ही 


होगा । 
अत्र भी गिल्टियोमें पीड़ा है. मन्द-मन्द । ज्वरने 
छोड़ दिया; किंतु शरीरमें शक्ति नहीं छोटी | नवीन 
स्थान अनुकूल तो क्या पडेंगा, जो छात्रों और विद्याल्यके 
सेवकांकी सहायता मिल जाती थी, उससे भी वञ्चित हो 
गये | अब अपने ही हाथों सव कार्य करना है । ठीक 
समयसे तनिक भी विलम्ब हुआ पुस्तकालय पहुँचनेमें तो 
बहुत कठोर शब्द मिलेंगे खागतमें | इधर एक और 
आपत्ति आ गयी | कमी आँगनमें अस्थिखण्ड मिलता है 
और कभी मांसके टुकड़े | पड़ोसियोंका रोष इसं रूपमें 


प्रकट हुआ है । पूरा स्थान प्रक्षालित करना और फिर 


स्नान करना | दिनमें दो वार यह करनेमें भोजन 
बनानेको समंय कहाँ रह जाता है | | 

` 'दिनेशचन्द्रजीको तो गिल्टियाँ आ गयी हैं |”. पहुँचते 
ही किसीने सूचित किया | दो दिनसे संस्क्रतके अध्यापक 
ज्वरम पड़े थे | पण्डितजी उनकी दिनमें दो .बार पूछ- 
ताछ कर आते थे | शीघ्रतासे उनके निवासपर पहुँचे | 


वहाँ उनके पिता आ गये थे और पुत्रको घर ले जानेकी 


व्यवस्था हो रही थी। | 
भाई मदनमोहनजी |? बहुत दिनोंपर - दिनेशजीके 


मुखसे ये शब्द निकले थे | भैंने जो नीच व्यवहार | | 


किया है, उसके लिये क्षमा करना |! जो कोई नहीं 
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समझा सकता था, रोग एवं मृत्यु-मयने उसे समझा दिया | 

“भाई | लज्जित न करो मुझे |? पण्डितजी 35 गये 
उनके सिरंहाने । 'तुम खस्थ हो जाओ ! मैं हृदयसे 
चाहता हूँ, तुम अच्छे हो और यदि मेरे. कोई सत्कर्म 


तुम्हारी सहायता कर सके, तो तुम्हारे लिये मैं उन्हें अर्पित 


करता हूँ |! तबतक वे वहीं रहे, जवतक दिनेशकी 
मोटर चली नहीं गयी वहाँसे । 

'मालिक आपका भला करे !? दिनेशजीके यंहाँसे 
लौटकर वे इस बुढ़ियाके घर जानेको विवश हुए | क्या 
हुआ जो इसी मकानसे हड्डी और मांसके टुकड़े गिरते 
रहे हैं, उनके यहाँ । क्या हुआ जो स्थान सर्वथा दूषित, 


- दुर्गन्धित एवं अशुद्ध है । वे कुछ थोड़ा-सा उपचार जानते 


हैं और एक वृद्धाका एकमात्र पुत्र रोग-शब्यापर पड़ा 
था । रात्रिभर रोगीके सिरहाने जागते हुए व्यतीत करके 


` शान्तिकी खोजं 
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Se 


लौटे हैं वे । “आपकी दुआसे बच्चेने आँखें खोळ दी हैं 
और बुखार कम हो गया है |? वेचारी बुढ़िंया कृतज्ञता- 





के आवेशमें पैरोंपर पड़ते समय भूल: ही गंयी कि . 


पण्डितजी स्नान करके पूजापर बैठने जा रहे हैं । 

उह, तुम्हारी यह छोटी-सी माळा हमारे गलेमें नहीं 
आवेगी | डाळ दो इसे «ախ Է दुबारा ज्ञान करके 
पण्डितजी आसनपर वैंठे | यह क्या हो रहा है आज | 
उनके श्रीविग्रह तो इतने बड़े नहीं हैं। अहा ! ये ज्योतिर्मय 


अरुण चरण | यह स्निग्ध धवल प्रकाश .और यह मन्द : 


सुसकानसे वह नटखट कह क्या रहा है । हर्ष, अमर्ष, 
भय, उद्वेगपर विजय पाकर जो Հ एवं आतॉकी 


सेवामें अपनेंको समर्पित कर चुका है, सर्वखरूप आज : 


उसके सम्मुख नवजळधर Կոխ रूपमें घनीभूत हो 
गया था. | 


— Be 


शान्तिकी. खोज 


( लेखक--साधुवेषमें एक पथिक ) | 


मनुष्य जबतक पूर्ण परात्पर परमात्मामें ही बुद्धि 
աու उन्हींमें निवास नहीं करता, तबतक पूर्ण शान्ति 


अथवा परमानन्दका अनुभव कहीं . नहीं कर सकता,. 
उसे नित्य किसी-न-किसी अभावसे दुखी रहनां पड़ता 


Տ | समी प्रकारके अभाव--दुःखकी निवृत्ति और. 
` परमानन्दकी प्रात्तिका साधन सत्याधार. परमात्माका पूर्ण 


योगानुभव है | 

परमानन्दखरूप परमात्माके योगानुभवसे सांसारिक 
पदार्थोके संयोग-वियोगजनित सुख-दुःख मिट जाते हँ । 
संसारके सुव तथा दुःख ही तो प्राणीके बन्धनका कारण 
हैं | अब प्रश्न उठता है कि परमात्माका योगानुभव किस 
तरह हो, तो इसका साधन परमात्माके प्रति प्रगाढ भक्ति 
हैं| इस प्रकारकी भक्तिका साधन प्रगाढ ध्यान है | ध्यान 
करना नहीं पडता है खत: ही होता रहता है और 
वही सच्चा ध्यान है | इस तरहके ध्यानका साधन प्रगाढ 
प्रेम है, प्रेम होनेपर खतः ध्यान रहता है और प्रेम 


' बह है जिसमें ग्रेमपात्रके अतिरिक्त अन्य किसीके लिये 


हृदयमें स्थान न रहे, अपने तनं-मनके ՎԱՅ: भी 
ध्यान न रहे | इस प्रंकारके प्रेमका साधन परम प्रमु 
परमात्माकी नित्य कृपाका अनुभव है | सांसारिक 


` सम्बन्धियोंमे जिसकी जितनी अधिक सुखमय कृपाका 


अनुभव होता है, उतना ही उससे प्रगाढ स्नेह होता 


है | विचार-दृष्टिसे देखनेपर पता चलता है कि परमात्मा- : 


की हमपर अनन्त कृपा है, वे तो हमारा कभी त्याग 


या तिरस्कार करते ही नहीं हैं, उन्‍्हींमें रहकर ՅԱԼ. 


की सत्तासे हम अपनी सभी प्रकारकी «ատի 
कामनाओंकी पूर्ति करते हैँ | नाना प्रकारके सुख भोगते 
हैं; अज्ञानवश अपने सुखकी प्रापतिके लिये हम चाहे 
जितने पाप-अपराध करें फिर भी उन्हींसे नित्य जीवन- 
की शक्ति पाते हैं | इस तरहकी .कृपाका जितना ही 


अधिक असुभव होता है, उतना ही परम प्रसुके प्रति 
प्रेम बढ़ता जाता है | इस प्रकार कुपानुभवका सान 
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ՎԱՐԱ प्रभुका ज्ञान है | परमाधार परमात्माको जानने 


. का साधन सूक्ष्मबुद्रि और सद्‌गुरुदेवके प्रति सात्विक 


श्रद्धा है | कदाचित्‌ किसीकी बुद्धि मन्द है तो ज्ञानी 
सत्पुरुषका समागम करते हुए भी अधिक काळतक ज्ञान 


नहीं होता । यदि किंसीकी बुद्धि तीव्र है परंतु सद्गुरुके 


प्रति शुद्ध श्रद्धा नहीं है तो भी यथार्थ ज्ञान नहीं होता। 
श्रद्धाके अभावमें अपनी सीमित जानकारीका अभिमान 
ज्ञानके उच्च सोपानोंमें नहीं बढ़ने देता । शुद्र ज्ञानके 
लिये ज्ञानीके प्रति श्रद्धा और Վա बुद्धि दोनोंका होना 
अत्यावश्यक है | इस प्रकारकी श्रद्धा तथा तीव्र बुद्धिका 
साधन संत-महात्माओंका सत्संग हे । संगके अनुसार 
ही बुद्धि बनती है और ՎԹՀ अनुसार ही न्यूनाधिक 
ज्ञान होता है | 


मनुष्यको अपने जन्मके साथ ही किसी-न-किसी 
तरहका संग अवश्य मिळता है, जिस प्रकारके भाव- 
विचार और भावा-भूषावाळे लोगोंका संग सुल्म रहता है 
उसी प्रकारके भाव-विचार, वेप्र-भूषा आदि मनुष्यमें दृढ़ हो 
जाते हैं | यदि किसीको जन्म लेनेके साथ ही यथार्थ- 
दर्शी ज्ञानी महात्माओंकां: संग सुलभ हो जाता है तो 
निस्सन्देह उसकी बुद्धिमें उन्हीं ज्ञानी पुरुषोंका ज्ञान 
बढ़ता जाता है | यह भी समझ लेना आवश्यक है किं 
संगका आशय शरीरमात्रकी समीपतासे ही नहीं है 
अपि तु शरीरके साथ इन्द्रिय-मन और ՎԹՀ संयोगसे 
है, क्योंकि किसीका शरीर कदाचित्‌ ज्ञानी पुरुषके 
समीप रहने लगे ओर मन-बुद्धि किसी अज्ञानी प्रपञ्चो- 
पासक व्यक्तिमें लगे रहें तो उसके मन-बुद्धिपर प्रपञ्ची- 


का ही प्रभाव पड़ेगा, जिसमें मन लगा होता है, 


जिसमें बुद्धि स्थिर होती है उसीका प्रभाव पड़ता है, 
उसीका ज्ञान होता है; ՀԱԹՎ ज्ञानी संत-महात्माओं- 
का मनोयोगपूर्वक बुद्धिसे संग होना चाहिये | ऐसा 


'होनेपर ही ज्ञानी पुरुषोंकी कृपासे बुद्धि सूक्ष्मातिसूक्ष्म 
५ . होती जाती है और गुरुदेवके प्रति श्रद्धा भी शुद्ध 
` और खिर होती है। 


ज्ञानी संत-महात्माआंके सुसंगका साधन सञ्चित 
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पुण्य है, मन्द्मागीको संत-संमागम सुलभ नहीं होता; 


पाप संतोंके प्रति झुकने नहीं देते हैं जत्र कभी 


पुण्य बन गये तो उन्हींके प्रभावसे - संत-महात्माओंके 


प्रति आकर्षण होता है, उंनका सुयोग सुल्म हो जाता 
है | पुण्य-प्राप्तिका साधन दूसरोंकी सेवा और हित है। 

सेरा करनेवाळोंको सदा यह ध्यान रखना चाहिये कि 
यदि सेवा करते हुए दूसरोंको केवळ बाहरसे सुखी करनेका 
ही पक्ष लिया जाता है और उसके हितका ध्यान नहीं 
Կա जाता है तो बह कभी-कभी पुण्य न होकर पाप 
एबं अपराध वन जाता है | इसलिये बुद्धिमानको दूसरे- 
के सुखका ही ध्यान न रखकर उसके हितका ध्यान रखना 


चाहिये । हितमूलक सेत्राका परिणाम. अत्यन्त सुखमय . 


होता है | գո अनुभूति इन्द्रिय-मन आदि. निम्नक्षेत्रों- 
द्वारा होती है और हितका ज्ञान बुद्धि अर्थात्‌ विज्ञानमय 
क्षेत्रसे होता है | पुण्यवान्‌ ՇԻԹ लिये सेवारूप साधन- 


में यंदि Մազ बाधक बने तो निर्बेळता दूर करनेका | 


साधन ՀՎՅ| तपका अर्थ है--सभी प्रकारके कशेंको 


` घेयपूवेक सहते चछना | यदि कष्ट सहनेकी शक्ति न 
हो तो «արա साधन संयम है | मांदाके. 
. भीतर आहार-विहारमें संयमसे देहमें कष्टसहिष्णुताकी 


शक्ति बढ़ती है | रूप, रस, गन्ध, स्पर्शादिमें संयम रखने- 
से փամ शक्ति दौड़ती है, इसी աա 


विकल्प, वासना और տվ संयम रखनेसे मनोत्रळ- ' | 
की बृद्धि होती है और विचारोंमें संयम रखनेसे बुद्धिम 
योग्यता आती है | संयमीको अपनी शक्तिका कहीं भी | 
दुरुपयोग नहीं करना चाहिये और यह तभी सम्भव | 


है जब साधक सदूगुणोंसे सम्पन्न हो जाय | सदूगुणों- 


-से सम्पन्न होनेक्रा साधन मोह-माया, मान, लोभ और 


क्रोधादि विकारोंका त्याग हैं | աան एवं 


निरभिमान होनेका साधन विनम्नतापूर्वक निर्विकार | 
ज्ञानी पुरुषकी उपासना है | ज्ञानी पुरुषके निकटस्य 
होनेपर ही साधक अपने. दोषोंको देख पाता है और ' 
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अपने «ԿԳ ही समस्त «Վա कारण समझकर 


सदाके लिये उनका त्याग कर देता है । निर्दोष जीवन 
वूर्णानन्दकी प्राप्तिका सांधन हे । इस प्रकारका जीवन 
ही मगत्रानको अति प्रिय होता है | निर्दोष जीवन 


, अपने տոն पवित्र होनेके कारण ही भगवानको 


पूर्णरूपसे ग्रहण ՀԱՎ सफल होता है | वह निर्दोष 
शरीरसे सर्वेरूपमय भगवानके साकार रूपकी सेवा 
करता 8, अपने निर्दोष ՀԱՎ առատ Ծովը 
सुन्दरताको देखता रहता है और उन्हींको अपना 
ԱՅ मानकर निरन्तर मनन करते हुए परम संतुष्ट 


रहता है | इसी प्रकार अपनी निर्दोष ՎԹՀ नाम-रूप- 
मय जगतके पीछे ԿԱԹ सर्वाधार भगवानकी सत्ता- 
को जानते हुए निर्भर रहता है और अपने निर्दोष अह 
से भगवानके अखण्ड चिन्मात्र खरूपका अनुभव करते 
हुए विन्दुकी भाँति आनन्दसिन्चुमें तन्मय रहता Յ | 
और इस तरह अपूर्ण संसारमें अभावग्रस्त जीवात्मारूपी - 
साधक अपने निर्दोप जीवनरूपी साधनके द्वारा पूर्णानन्द- 
खरूप जगदाधार परमात्माको ग्राप्त करता है | यही पूर्ण- 
արար हे, इसमें पहुँचे बिना संसारमें किसीको 
कहीं भी परम शान्ति नहीं मिल सकती । 


चीनी वतन मनन 


पक्षी 
[ कहानी ] 


( लेखक--श्रीआत्मारामजी देवकर “साहित्यमनीपी' ) 

घोंसलेमें बैठा हुआ पक्षी मधुर «ԱԿԱ था | प्रातःकालकी भीनी-मीनी वायुः चित्तो प्रसन्न कर रही थी । 
भगवान्‌ भास्करका स्वागत करनेवाले सहयोगी पक्षियोंका «ապ आनन्दको बढ़ा रहा था । नैसर्गिक झोमा क्रिसी अलक्षित प्रेम- 
राज्यका स्मरण दिला रही थी | अचानक एक अहेरी आकर घोंसळेक्रे आगे खड़ा हो गया । उसने भेएव-हुंकार करके पक्षीको 
ललकारा और तत्काल धनुषपर वाण चढ़ा लिया | घोंसछा कदलीपत्रक्री नाई कॉप उठा । पक्षीने व्यग्र होकर कहा--ठुम | 
कौन हो £ अहेरीने զորու उत्तर दिया--“मुझे लोग कराल काळ कहते हैं |? पक्षीने प्रश्न क्रिया--“तुम्हारे आनेका क्या 
कारण है Ե अहेरीने निःस्एृहतासे कहा--'मै तुम्हारा अन्त करनेके लिये आया हूँ ।? पक्षी मुसकराकर बोछा--मैंने क्या 
अपराध किया दै ? अहेरीने उत्तर दिया--'तुमने कर्म-सूत्र छिन्न नहीं किया; बस, यही तुम्हारा अपराध है|? पक्षी खिळ- 
खिलाकर हँसने लगा और मौंहें चढाकर बोळा--'तुम महामूर्ख हो ।? अददरीने गर्जकर कहा--“यह उददण्डता १ तुम मुझे किस 
आधारपर मूर्ख बना रहे हो ? पक्षीने उत्तर दिया--'न जानना ही मूर्खता दै, जिसे जीवका धर्म कहते हैं |! «ՀԱՀ 
स्वरसे कहा--:मैं त्रिकालश हूँ; ऐसी कौन-सी बात है, जिसे मैं नहीं जान सक्रता ?? पक्षीने झान्तमांबसे उत्तर दिया--*अच्छा) 
तो बतलाओ मैं कौन हूँ ? अहेरी बोळा--पाञ्चमौतिक आरीरधारी संसारो ն ՊՈԼ «ոխ किया ओर भसंना करके 
कहा--यही तुम्हारा अज्ञान है, तुम घोंसलेको मेरा रूप मान रहे हो; इसीसे मुझे Կանա कहते हो | यह नहीं जानते 
कि तुम्हारे नष्ट हो जानेपर भी मैं बना रहूँगा ।? अददेरीने զամ घोसलेकी ओर .देखकर उत्तर दिया--'अच्छाः तुम्ही मुझे 
अपना वास्तविक रूप बतला दो ն पक्षीने आश्वस्त खरसे कहा--'मैं वही हूँ, जिसका मेद आजतक किसीको नहीं मिला, न 
मिल सकता है, ՀՀ जिसका अन्त नहीं पाया, जिसपर सुख-दुःखका प्रभाव नहीं पड़ता, जो काळ, कमे ओर खभावके बन्धन- 
से मुक्त है, जिसको नित्य; निरञ्जन एवं सचिदानन्द कहते हैं।? अहेरी छाल-लाल नेत्र दिखळाकर बोछां---“इसफा क्या प्रमाण 
है ? पक्षीने दृढतासे कंहा--प्रत्यक्षके लिये प्रमाणकी कया आवश्यक्रता है; करके देख लो ।? कल 

अहेरीने कानतक धनुष खींचकर बाण छोड़ दिया । घोसळा शाखाका आधार त्याग नीचे गिर पड़ा । अहेरीने देखा 
कि घास-फूसके अतिरिक्त उसमें अन्य कोई पार्थिव पदार्थ नहीं है । एक ही क्षणके अनन्तर अहेरीको स्पष्ट सुनायी दिया कि 
दूसरे घोंसलेमे बैठा हुआ वही पक्षी अत्यन्त छलित; आकर्षक एवं ախտա रसे खर्गीय गानकी तान छेड रहा है । 
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जीवनका दार्शनिक विश्लेषण ओर प्राच्यदर्शनके अनुसार उसकी व्याख्या 


( रेख़व/--श्रीजयनारायणजी मलिक, एम्‌० ८०, साहित्याचाय, साहित्याछङ्कार ) 


जीवन एक समष्टि है। शरीर और आत्मा-दोनोंके 
संयुक्त समूहका नाम जीवन है ओर दोनोंके հնա नाम 


` मृत्यु है । बिना शरीरका आत्मा शक्तिहीन है तथा ब्रिना 


आत्माका शरीर झवके रूपमे जड तथा चेतन्यहीन है। 
हम किसीके «ԻՎ जीवनके Հա नहीं पुकार सकते 
और न उसके आत्माको ही । «ՀՈ समष्टिको ही हम 
जीवन कहते हं । इसी प्रकार इस विशाल सुष्टिका भी एक 
शरीर है और एक इसका आत्मा है । सृष्टिकी अवस्थामें ये 
संयुक्त तथा प्रलयकी अवस्थामें वियुक्त ԿՎ हें । स॒ष्टिका 
शरीर प्रकृति और सुष्टिका आत्मा परब्रह्म या परमात्मा है | 
इन्हीं दोनों ՀԱԽ हम चित्‌ ओर अचित्‌ ( Nature 
and God ), प्रकृति और पुरुष ( Matterand Spirit); 


ब्रह्म और माया, आत्मा ओर दारीर (800 870 3०5) तथा , 
` तीन शरीरां और पाँच कोशोंसे आच्छादित है--स्थूल ԿԽ 


अन्य भिन्न-भिन्न नामोंसे पुकारते हैं | इन्हीं दोनों तत्त्वोंकी 
समष्टिका नाम संसार है । सुष्टिकी अवस्थामें येअपने स्थूळ तथा 
प्रलयकी अवस्थामें ये अपने सूक्ष्मरूपमें पाये जाते हं | संसारमें 
कुछ लोगोंका ध्यान ՎԵԳ शरीरतत्वकी ओर गया और 
अन्य लोगांका ध्यान उसके आत्मतत्त्वकी ओर | पश्चिमने 
जीवन ओर ՎԵԳ शरीरको ग्रहण किया, प्राचीने उसकी 
आत्माको | शरीर भोद्रिक ओर इृष्टिगोचर दै, अतः इसमें 
Observation और Experiment ( दृष्टि-गणना 
तथा जाच ) की गुंजाइश है। अतः यह विज्ञानका विषय है | 


_ आत्मतत्त्व स्थूल इन्द्रियोसे नहीं देखा जा सक्ता | यह 


गम्भीर ` विचार तथा सुक्ष्म-बुद्धिका विषय है । अब इसको 
दर्शनने अपनाया | पश्चिम विज्ञानकी ओर झुका; पूर्व ՀԻԼ 
की ओर | पश्चिम ՎԵՑ शरीर-तत््व--प्रकृतिका विरळेषण 
करने लगा; पूर्व दार्शनिक सिद्वान्तके आधारपर आत्माका 
अन्वेषण करने ळगा | पश्चिमकी कळा ओर साहित्यपर भौतिक 
विज्ञानकी छाप है | वह भौतिक ओर शारीरिक सोन्दर्यकी 
आर विशेष आकृष्ट हुआ है; प्राचीने शारीरिक ՀԻՆ 
अन्तर्गत अध्यात्मवादकी एक रूपरेखा देखी | पश्चिमकी 
सर्वोत्कृष्ट नायिका-हेखेनमें हम शारीरिक सोन्दर्यकी 


ग्रधानता पाते हैं, पर पूवेकी सर्वोत्कृष्ट नायिका--सीताका 
सौन्दर्यं उसकी पवित्र आत्माका दिव्य प्रतिबिम्बमात्र है | देलेन 
हमारे सामने मोग्या नारीके रूपमे आती है, सीता परम -पूज्या 
` नारीके रूपमें। आज पश्चिम विज्ञानके द्वारा बाह्य प्रकृतिपर 


' बहुत अंशोमें विजय प्राप्त कर चुका है; पर आत्मतत्त्वकी 


अवहेलना करनेके कारण अन्तःप्रकृतिके ऊपर विजय प्रात 
करनेकी चेष्टा नहीं करनेके कारण पश्चिमके जीवनमें एक 
विराट हाह्दाकार है--विलासिताकी लपट है--और स्वार्थ, 
हिंसा तथा द्वेषके कारण पारस्परिक संघर्ष है । पर पूव 
अध्यात्मवादक़ी धारामें इतनी दूरतक वह गया'कि वह 


भौतिक विज्ञान तथा वास्तविक जीवनसे बहुत दूर चला गया ' 


था । ( दुःख है आजकल वह भी अपने ՀՈՎ भूलकर 
पश्चिमका अन्धानुकरण करने लगा दै! ) 


ह. 


में कह चुका हूँ कि जीवन एक समष्टि है--शरीर ओर | 


आत्मा दोनोंका समूह है | झुद्ध आत्मतत्त्व तो निर्विकार 
और सचिदानन्द है, पर शरीरके आवरणके अन्तर्गत ढँका 
हुआ आत्मा जीवात्माके रूपमें हमारे सामने आता है। आत्मा 


सूक्ष्म शरीर और कारण या लिङ्ग शरीर तंथा अन्नमय कोवा, 
प्राणमय कोश, मनोमय कोरा, विज्ञानमय कोश और आनन्द- 
मय कोश । स्थूल शरीर ही हमारा अन्नमय कोश है । स्थूल 


शरीरका निर्माण तथा बृद्धि खाये हुए भोजनसे होती . 


है । हमारे सूक्ष्म शरीरमें प्राणमय कोश, मनोमय कोश तथा 
विज्ञानमय कोश स्थित हैं । हमारे कारण-दारीरमें आनन्दमय 
कोश है। զան समय स्थूळ शरीरसे हमारा वियोग हो 
जाता है, पर सूक्ष्म शरीर म्रृत्युके बाद स्वर्ग, नरक एवं 
पुनजेन्मक्री अवस्थामें भी हमारे साथ रहता है । हमारे ոթ 
संस्कार इसी सूक्ष्म शारीरपर अङ्कित रहते हैं और वही सूक्ष्म 
शरीर स्वर्ग, नरक, पुनर्जन्म तथा भव-वन्धनका कारण है | 
इसी सूक्ष्म शरीरसे छुटकारा पाना मोक्ष Հ | कारण-दारीर तो 
जीवात्माके साथ सदैव रहता है | गीतामें एक शलोक है-- 
भूमिरापोऽनछो वायुः खं मनो बुद्धिरिच च । 
अहङ्कार इतीयं भे ճա प्रकृतिरष्टधा ॥ 
अर्थात्‌ सृष्टिकी रचना .प्रकतिके आठ अवयवोसे हुई 
है | भूमि, जल, अभि, वायु और आकारां (८‰६५९)-- 
इन पाच स्थूळ तत्त्वोंसे स्थूळ दारीरका निर्माण तथा मन) बुद्धि 
ओर अइङ्कार-इन तीन सूक्ष्म ՀՎԱ सूक्ष्म शरीरका. निर्माण 
हुआ है | हमारे असंख्य पुनर्जन्मो तथा योनि-परिवर्तनोंका 


कारण यही मन-बुदधि-अहङ्कारसे बना हुआ सूक्ष्म शरीर दै। | 





` हमारे कर्माकी छाप इसी सूक्ष्म शरीरपर ՈՅ हमारा 


संख्या २ ] 


rN 








वर्तमान जीवन हमारे अतीत जीवनका फल और हमारे 
भविप्य-जीवनका ՀԽ है। जिस प्रकार एक छोटे-से वट- 
वृक्षमें सम्पूर्ण बट-इक्षका विस्तार अन्तित है; उसी प्रकार 
सूक्ष्म शरीरमें भी सारे स्थूल शरीरका विस्तार और विकास 
अन्तर्हित है | अनुकूल परिस्थितिमें यह विस्तार विकसित 
एवं प्रत्यक्ष होने लगता है । यह आश्चर्यकी बात है कि हमारे 
पूर्यजन्मक्रा कर्म किस - प्रकार हमारे वर्तमान जीवनको 
आन्दोलित तथा प्रभावित करता दै । साधारणतः कर्म. हम- 
लोग अपने स्थूळ शरीरसे करते हैं ओर मृत्युके समय हमारा 
स्थूळ शरीर नष्ट हो जाता दै, फिर स्थूळ शरीरसे किया हुआ 
कर्म क्यों नहीं नष्ट होता और किस प्रकार यह प्रारब्ध तथा 
संस्कारके रूपमें दूसरे जन्मपर भी प्रभाव डालता है १ कमं 
स्वतः न तो अच्छा है न बुरा। कर्म किस ध्येयसे किया 
जाता है, उसका" लक्ष्य (\०६५९) क्या है, उसीपरः कर्मका 


स्वरूप निर्भर करता है | जव इमलोग कोई कर्म करते हैं तो . 


ज्ञानेन्द्रिय -तथा ख्नायु-जालकी ज्ञान-तन्तुएँ इसकी खबर 
हमारे मस्तिप्कमें ले जाती हैं | हमारे बृहत्‌ मस्तिष्क 


_( Cerebrum ) में कुछ कम्पन होता है--मानसिक्र 


जगतूमें कुछ उथल-पुथल हो जाती है--ओर सूह्ष्म-शरीर- 
पर एक गहरी छाप पड़ जाती दै, कर्मका संस्कार अङ्कित 
हो जाता है। यही संस्कार हमारा आरब्ध बन जाता 
है । स्थूल शारीरके नष्ट होनेपर भी सूक्ष्म शरीर तो 
हमारे साथ रहता है और यही सूक्ष्म शरीर अपने पूर्व-जन्मका 
कर्म-संस्कार. प्रवृत्तिके रूपमे ले आता है, एवं प्रबृत्ति 
( Instin८६५) अज्ञातरूपसे हमारे जीवनका पथ-प्रदर्शन 
करती है | यदि कर्म करनेपर भी हमारे सूक्ष्म शरीरमें कोई 
लहर--कोई तरङ्ग उत्पन्न न हो, हमारे मानसिक जगतूमे 
कोई उथल-पुथळ न हो; तो कर्म न तो हमारे किये बन्धनका 
कारण हो सकता है और न पाप या पुण्य उत्पन्न कर सकता 
है । उदाहरणके लिये--किसी नम युवतीका दर्शन या उसके 
वक्षःस्थलका स्पर्श पाप है; क्योंकि इन कमॉसे सनमें एक 
विकार उत्पन्न हो जाता दै ओर सूक्ष्म शारीरपर एक छाप पड़ 
जाती हे | पर यदि- किसी नवजात նաձ सम्मुख कोई युवती 
नभ हो जाय, या किसी सोये हुए व्यक्तिका हाथ भूलसे किसी 


युवतीके शरीरका स्पर्श कर ले, तो कोई पापंका भागी नहीं : 


होता, वर्योकि किसीके պո शरीरमें विकार उत्पन्न नहीं होता। 
एक व्यक्ति किसी नवयुवतीकी ՀԹ स्पर्श भी यदि 


जीवनका दार्शनिक विश्‍लेषण और प्राच्यदर्शनके अनुसार उसकी व्याख्या 


८१९ 


काम-भावनासे कर ले, तो वह पापका भागी हो जाता है; पर 
यदि उसी नवयुततीके-वक्षःस्यलमें कोई घाव हो जाय और कोई 
चिकित्सक चिकित्साके हेतु उसके वक्षःस्थलका स्पर करे, तो 
वह पापका भागी नहीं होता | क्योकि पहलेके सूक्ष्म शरीरमें 
कामवासनाकी' लहर उत्पन्न होती है ओर दूसरेके सूक्ष्म 
दारीरमें शुद्ध कतंव्य प्रेरणाकी | 


में कह चुका हूँ कि हमारा զա दारीर मन) बुद्धि; 
अहङ्कार--इन तीन तत्त्वोंसे निर्मित है | पुनर्जन्मके सारे खेल 
इन्हीं तीन तत्त्वोंकी न्यूनाधिक मात्राओपर निर्भर हैं । अहङ्कार 
पहला तत्त्व है और इसीसे हमें प्रथम-प्रथम स्वार्थ; ममत्व 


- ( अपनापन ) तथा տ (मैं ) की भावना आती है। 


निर्जीव ओर «ԿԱ यही अन्तर है कि निजींवर्मे अहंकी 
भावना नहीं रहती ओर सजीवमें रहती है। इसी ոո 
तत्त्वसे हमें भोजनकी तथा विकास ओर वृद्धिकी प्रेरणा मिळती 
है । वृक्ष-योनिर्मे केवळ अहङ्कार-तत्त्वकी प्रधानता रहती है | 


सूक्ष्म शरीरका दूसरा तत्त्व मनस्तत्त्व है। मनसत्त्वसे प्रदत्त 

( Instincts ), इच्छा ( մու), सुख-दुःखका अनुभत्र 
(Capacity of feeling pleasure and paiu ), 
(७7079 ) विचार ( Ղելուլոջ ) तथा कल्पना 

( Imagination) की प्रेरणा मिलती Չ | पशु-योनिमें 


'अहङ्कार और मन--दो तत्त्वोंकी प्रधानता रहती है। भोजन 


और विकास; जो अहद्जार-तत्त्वके प्रधान कार्य हैं, वृक्ष-योनि 
और पञ॒-योनिमें समान रूपसे पाये जाते हैं, पर मनस्तत्त्वके 
कार्य; इच्छा, .अनुभूतिः स्मृति इत्यादि प्रधानतः ար 
पाये जाते हैं, इक्षोमें नहीं । 

सूक्ष्म शरीरका तीसरा तत्त्व बुद्धि है । बुद्धि विवेककी 
जननी है और कतंव्याकतंव्यका निर्णय करती है | मनुष्य- 
योनिमें सम्पूर्ण գես शरीर--मनः बुद्धि, अहक्लार--तीनों 
विकसित «ՎԱ पाये जाते हैं | पशुओंकों कर्म करनेकी प्रेरणा 
प्रवृत्तिसे मिळती दै, मनुरष्योंको बुद्धि-तत्व ओर विवेकसे | 
पञ यह-नहीं समझते कि समाजके कल्याणके लिये--जीवनको 
उन्नत बनानेके लिये सेवा, प्रेम ओर त्यागकी कितनी 
आवश्यकता है | यह मानवताकी पुकार है। पशुता तो प्रदत्ति- 
हीका दूसरा नाम है । यदि हम अपनी मृत्तिके अनुसार 
कार्य करते हैं, तो हममें पशुताकी प्रधानता है और यदि 


हम कर्तव्य प्रेरणासे विवेककी कसौटीपर कसकर कर्म करते 


हैं, तो बह पञचतापर मानवताकी विजय है। - 
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जीवात्मा जिस किसी योनिमे क्यों न रहे, पर वह एक 
सूक्ष्म दारीरके आवरणके अन्तर्गत बंद दै । 





जीवनका विकासवाद हमें जीवनके सोपानक्री ओर 
संकेत करता है | जीवनके मुख्यतः पाँच स्तर हैं। दो तो 
हम ( मानव ) पार कर चुके, अभी तीसरे स्तरमें वर्तमान हैं, 
किंतु दो उन्नत स्तर हमारे आगे हैं। 






25 (अहङ्कार+मन+बुद्धि) 
० पशु ( अहङ्कार+मन ) 


° वृक्ष ( अहङ्कार) . 

अमी हम जीवनके विकासके मभ्यमें Հ | जीवनके प्रथम 
सोपान-ब्क्षयोनिमें अहंकार जाग्रत्‌ ओर मन तथा बुद्धि-- 
ये दोनों न्यूनाधिक मात्रामें सुषु रहते हं । जीवनके द्वितीय 
सोपान--पञ्ययोनिमें बुद्धि-तत्् न्यूनाधिक मात्रामें सुषुप्त एवं 
सन तथा अहङ्कार जगे रहते इ । मनुप्य-योनिमें तीनों तत्त्व 
जगे रहते हैं। अभी हम भूलोकके स्तरमें हैं । दो उन्नत स्तर-- 
«ոա और स्वलोक हमसे आगे हैं | भुवर्छोकमें अहङ्कार 
सो जायगा, केवळ बुद्धि ओर मन जगे रहेंगे | स्वर्लाकमें 
मन और अहड्लार-दोनों सो जायेगे; Հա बुद्धि-तस्वकी 
प्रधानता रहेंगी | जीवनके विकासमें दृक्ष-योनि निम्नतम है 
और देव-योनि उच्चतम | अहङ्कारमें तमकी प्रधानता है; मनमें 
रजकी और बुद्धिमें सत्तकी | मन, बुद्धि, अहङ्कार--इन्हीं 
तीन «ՀԽ सत््वयुण, रजोगुण, तमोगुण-ये' तीनों गुण 


[ भाग २३ 








` है, मनखत्त्वमे मनोमय कोशकी और बुद्धिमें विज्ञानमय कोश- 


की । वृक्ष-योनिर्में तमकी प्रधानता है, «ՎԵՑ रज और 
तमकी; मनुप्य-योनिमें सत्व, Շն तम--तीनोंकी; भुवलोकके 
स्तरमें, जो मनुष्य-योनि ओर देव-योनि «Ար बीचका 
जीवन है, सत्व और रजकी; तथा देव-योनिमें केत्रल ՀՀՀ 
प्रधानता है। गायत्री इसी भुवर्लांक ओर स्वर्लोककी ओर संकेत 
करती है | “३ भूर्भुवः स्वः? के द्वारा वह हमें याद दिलाती 
है कि जीवनके नीचेके सोपानोंकी ओर मत देखो । जीवनके 
ऊपरके दो स्तरोंकी ओर देखो । गायत्रीका संकेत पशुताके 
ऊपर मानवताकी विजय है | पश्चुतामें प्रबृत्तिकी प्रधानता है; 
मानवतामें विवेककी | गायत्री हमें कहती है कि Ջի 
धारामें---सुख-भोगकी लाळसामे अपनेको मत बहने दो) किन्तु 
विवेकके द्वारा अपने कतेव्यका निश्चय करो | 

बृक्ष-योनिसे लेकर देव-योनितक-स्वलाकतक सूक्ष्म 


खः (बुडि) «տալ क्रीड़ास्थल है--मायाका राज्य है। सूक्ष्म शरीरमें 


ՀԹ बुद्धिकी प्रधानता हो या अहड्लारकी--चाहे देव-योनि 
हो या वृक्षयोनि--प्रर आत्मा जबतक सूक्ष्म शरीरमें है, तबतक 
वह कर्म-संस्क्रारके अधीन-ग्रारव्धके अधीन है और बद्ध है। 
जब वह सूक्ष्म शरीरसे--मन, बुद्धि अहक्लारसे--सत्त्व, रज; 
तमसे पूर्णतया स्वतन्त्र हो जाता है, तभी वह मुक्त कहलाता 
है | इसी वातकी ओर गीताके ये इळोक संकेत करते हे 
ते तं յա ասխ विशालं 
क्षीणे पुण्ये मर्त्यलोक विशन्ति । 


अथवा-- 
आत्रह्ममुवनाल्लोकाः पुनरावर्तिनोऽञ्चुन | 

(८। १६) 

मोक्ष-मार्ग किधर है, और सूक्ष्म दारीरसे छुटकारा हम 

केसे पायेंगे १ सुक्ष्म दारीरका विकास कर्म-संस्कारसे होता है । 
हम जो अच्छे या बुरे कर्म करते हैं; वे अपनी छाप--अपना 
प्रभाव सूक्ष्म शरीरपर रख देते हैं | इसीका नाम आसक्ति दै। 
यदि हमं अनासक्त और निर्दि होकर केवल «ա 
प्रेरणासे कार्य करें, यदि कर्म करनेपर भी हमारे सूक्ष्म दारीरमे- 


हमारे अन्तःकरणमें किसी प्रकारकी हलचल न हो, तो उस | 


कर्मसे सूक्ष्म शरीरका विकास नहीं होगा और उस कर्मके 


संस्कारसे हमारी प्रबृत्ति भी नहाँ बनेगी | यदि आगे हमारे. 


सूक्ष्म शरीरका विकास रुक गया तो प्रारब्ध भोगनेके, पश्चात्‌ 


: वर्तमान रहते हैं । अहङ्कारमें प्राणमय कोशकी झलक मिलती इम मुक्त हो जायेंगे । गीतामें कहा है कि-- 9 : भै 


(९॥२२१) | 
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संख्या २ | 


यस्य नाहंकृतो भावो बुद्धिर्यस्य Վ Ծավ 
- इत्वापि Վ Հաթհա हन्ति Վ निबध्यते ॥ 


(१८ | १७) 


न सां कर्माणि लिम्पन्ति न से कमफले աակ 
(४। १४ ) 
इसीका नाम कमंयोग है । पर कर्मकाण्ड इससे भिन्न है। 
कर्मकाण्ड सकाम है, कर्मयोग निष्काम | कर्मकाण्ड हमें स्वर्ग 
दे सकता है, पर हमारे सूक्ष्म शरीरका विकास नहीं रोक 
सकता । शारीरिक कर्म अच्छा भी हो, पर यदि मनकों वह 
पवित्र नहीं बना सकता, तो उससे विशेष लाभ नहीं होता। 
सन एंव मनुष्याणां कारणं बन्धमोक्षयो: | 
इसी उपनिषद्‌-वावयको लक्ष्य करके तुल्सीदासजीने 
लिखा हे-- 
माधव \ मोह-फॉस कयां टूटे ! 
याहिर कोटि उपाय करिय, अभ्यंतर ग्रंथि न छूटे ॥ 
` घुतपूरन ՀԱՇ अंतरगत ससि-प्रतिबिंब Ծան १ 
इंधन अनल रुगाय करुप सत, ओटत नास न पावे ॥ 
यदि हम अपने अन्तःकरणको निर्मल नहीं कर सकते, यदि 
हम कमेन्द्रियोक्रो विपय-भोगसे रोककर «ՀԱ उनका चिन्तन 
करते रहते हैं तो हम मोक्ष-मार्गकी ओर अग्रसर नहीं हो 
सकते । | 
कर्मेन्द्रियाणि संयम्य Վ आस्ते मनसा զակ 
इन्द्रियार्थान्चिमूढात्मा मिथ्याचारः स उच्यते ॥ 

( गीता ३।६) 
विषया विनिवतन्ते निराहारस्य देहिनः । 
रसवजं . रसोऽप्यस्य परं दृष्टा निवतंते॥ 

( गीता २। ५९) 

में कह चुका हूँ कि जीवन शरीर और आत्मा--दोनोंकी 
समष्टि है | किसीने जीवनमें-सुष्टिमें शरीरको देखा, किसीने 
आत्माको | शरीर स्थूल दै, इसलिये कर्मका विषय है; 
आत्मा सूक्ष्म है, इसलिये ज्ञानका विषय है | शरीरमें हम मूत्त 
सुन्द्रताको झलक देखते हैं, इसलिये शारीरिक कर्मसे रस 
ओर आनन्दकी सृष्टि होती है । आत्माका ज्ञान զա और 


नीरस विचारका विषय है | वेदके पूर्वभाग संहिता और 
' बाह्मणने कर्मको अपनाया | वेदके उत्तरमाग--उपनिषद्‌ 


और आरण्यकने शानको लिया | जैमिनिने पूर्वमीमांसामें कर्मकी 
की तथा बादरायणने उत्तरमीमांसा या वेदान्त 


जीवनका दार्शनिक विश्लेषण और प्राच्यदर्शनके अनुसार उसकी ब्याख्या 
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सूत्रमे ज्ञानकी | माता कर्मका प्रतीक है, पिता ज्ञानका । 
शाक्तधर्मने ՎԵՆ ՀԱՆ ՎԵՀԱ जननी प्रकृति देवीकी 
अनेक रूपों में, अनेक प्रकारोंमें अर्चना की | निवृत्तिमार्गी विद्वानों 
ने सुष्टिको, प्रकृतिको तथा संसारको माया एवं मिथ्या समझ- 
कर केवळ सुष्टिके आत्मा ब्रह्मको खोजने तथा समझनेकी 
चेष्टा की | शाक्तों तथा मीमांसकोंका कर्म-मार्ग रहा, वेदान्तियोंका 
तथा निद्वत्तिमार्गियोंका ज्ञानमार्ग | गीतामें कहा है-- 
` लोके$स्मिन्‌ द्विविधा निष्ठा पुरा प्रोक्ता मयानघ | 
ज्ञानयोगेन सांख्यानां कर्मग्रेगेन Հնա կ 
ար ՅԱՅ) 
कर्म और ज्ञान ՀՎ मोक्षके मार्ग हैं, ՀԻՑ 
प्रत्येक एकाङ्गी है, अतः अपूर्ण है। मानव न तो केवळ शरीर 
है और न केवल आत्मा; पर दोनोंकी समष्टि है। न तो हम 
माताकी अवहेलना कर सकते, न पिताकी । न तो हम कर्म 
को छोड़ सकते, न ज्ञानको | न इम संसारका तिरस्कार कर 
सकते हैं, न परमाँत्माका | भीरामानुजाचार्यने अपने श्रीभाष्यमें 
कर्मयोग ओर ज्ञानयोग दोनोंका संमिश्रण कर उसपर भक्ति 
योगका आवरण दे दिया है । रामानुजका विदिष्टाद्वेत-वेदान्त 
पूर्वमीमांसा और उत्तरमीमांसा--कर्म और ज्ञान «ՎՀ 
अवलम्बित है | अपने मतमें उन्होंने श्रीमन्नारायणके रूपमे 
भगवती ओर भगवान्‌-दोनोंकी उपासना की दै | श्रीशङ्करा- 
चार्यका निगुंण निर्विशेष ब्रह्म, श्रीरामानुजाचार्यक्रा चिद- 


` चिद्दिशिष्ट सगुण ब्रह्म हो जाता हे । पर सगुण ब्रह्मकी उपासना- 


की अपेक्षा निगुण ब्रह्मज्ञान अधिक कष्टकर है | 


छेदो ऽधिकतरस्तेषामच्यक्तासक्तचेतसाम्‌ | 
(गीता १२। ५ ) 
-श्रीदाङ्कराचार्यने संसारको मिथ्या ओर भ्रममात्र समझा 
है, अतः उनकी दृष्टिमें स्री, पुत्र, घन) दारीर सभी भ्रम हैं। 
इसलिये रारीरको स्वस्थ तथा नीरोग रखना, द्रव्योपाजेन करना; 


सन्तानोत्पत्ति इत्यादि सभी कार्य भ्रम मान लिये गये । और 


उन्हें तभीतक करना चाहिये जबतक ब्रह्मज्ञान हो जाय | 
प्र मनोविज्ञान बतळाता है कि प्रद्ृत्तिकी धाराको एकाएक. 
हम नहीं रोक सकते । हमारे अनेक «Վի ՀԱՅԿԱ 
हमारी प्रद्नत्तिमें एकत्रित हो गये हैं | कमेन्द्रियांको बलपूर्वक 
हम रोक सकते हैं, पर प्रवृत्तिकी छाप जो हमारे सूकम दारीरपर 
अङ्कित दै, उसको हम सवंथा नहीं मिरा सकते | पर प्रदृत्ति- 


की घारामें निश्चेष्ट होकर बहते रहना तो पञ॒ता है | प्रवृत्ति | 
की धारा बड़े ՀՈՅ ऊपरसे नीचेकी ओर बह रही है-- | हर : 
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मानवतासे पञ्चुताकी ओर जा रही है । यदि हम अपनेको 
इस धारामें छोड़ देंगे तो यह हमें पशुताके निम्नतम स्तरमें 
ले जायगी | यदि हम इस धाराको जबरदस्ती रोकनेकी चेषा 
करें तो हम सहसा सफल नहीं हो सकते । प्रइत्तिकी धारा 
इतनी प्रबळ है क्रि रोकनेकी चेष्टा किये जानेपर वह अपना 
मार्ग छोड़कर और भी कण्टकाकीणे मार्गसे बहने लगेगी । 
पहला मार्ग अनुचित है, तो दूसरा असम्भव ।.पहलेकी झलक 
हमें बाहंस्पत्य-दर्शनमें मिळती देश दूसरेकी श्रीदाङ्कराचायके 
ज्ञानमार्गमें | चार्वाकके भौतिकवादने प्र्गत्ति-पथपर अवाध 
निरङ्कुश होकर चलनेका आदेश दिया | उन्होंने यहांतक कह 
डाला कि 
याचज्जीचेत्‌ सुखं जीवेद्‌ ऋणं कृत्या घृतं पिवेत्‌ । 
तथा-- 
मातृयोनिं परित्यज्य विहरेत्‌ सर्वेयोनिषु । 
उन्होंने कामिनी और «աթ बीच रसना तथा 
उपस्थको युक्त होकर विचरनेकी अनुमति दे दी । इधर निरे 
निवृत्तिवादने विवाह; भोजन तथा गादंस्थ्य-धर्मतकको अनुचित 
ठहराकर, संसारको मिथ्या बताकर, संसारको तथा प्रद्नत्तिको 
सर्वथा त्याग करनेका «Շա किया । श्रीरामानुजाचाय 
आदिने बतलाया किं न तो हम निरी प्रवृत्तिकी धारामें बह 
सकते) क्योंकि वह पञ्चुताक्री ओर ले जाती हैं; और न हम 
प्रवत्तिको सर्वथा रोक ही सकते हे; क्योकि प्रबृत्ति प्रकृतिका 
सूक्ष्मरूप हैं और प्रकृतिके साथ सङ्घषमें हम विजय प्राप्त नहीं 
कर सकते | हमें ՎՆ साथ चलना चाहिये, पर प्रवृत्तिको 
परिमार्जित कर लेना चाहिये ( ४५८ should sublimate 
the instincts) | मोजन तथा अन्य भोग हम नहीं 
छोड़ सकते) पर बिषय-भोगकी लाळसासे नह्दी--मोज उड़ाने- 
के खयालसे नहीं, किंठु कतव्यकी प्रेरणासे विवेककी आज्ञासे 
हमें ये कार्य करने चाहिये । स्वादि भोजन हम कर सकते 
हैं, पर दारीर-रक्षाके निमित्त | सत्री-सहवास हम कर सकते हैँ, 
पर समाजके कल्याणकी दृष्टिसे, विवाहिता पत्नीके साथ और 
वह भी नियम तथा संग्रमके साथ केवळ सन्तानोत्पत्तिके लिये 


ही । ԿԱՀ हम कर सकते हैं, पर कर्तव्यकी हष्टिसे ओर 


बह भी सदुपयोगके लिये | गाईस्थ्य जीवनके सारे कर्म हम कर 


` सकते हैं, पर निष्काम निर्लिप्त अनासक्त होकर केवल «ոգ 


की प्रेरणासे--केवळ भगवस्मीत्यर्थ | रामानुजके सतमें कर्मयोग 


. और ज्ञानयोग एक ही Վարձ दो दृष्टिकोण हैं | गीता 
.._ कहती दै 


[ भाग २३ 


“सांख्ययोगो «ազան प्रवदन्ति न पण्डिताः Մ 


“एकं सांख्यं च योगं च यः परय़ात स पद्यात լի 
(गीता ५। ४-५ ) 


प्रवृत्तिको सर्वथा रोकनेकी चेष्टा करते हुए प्रकृतिको | 


शत्र बनाकर हम मोक्षमार्गमें जितनी दूरतक अग्रसर हो 
सकते हैं, उससे कहीं आगे हम प्रकृतिकों मित्र बनाकर जा 
सकते हैं; क्योंकि प्रकृतिके साथ सङ्घर्ष «ՀԱ हमारी जितनी 
शक्तिका अपव्यय होगा, उतनी दाक्तिके सदुपयोगसे हम 
परमात्माके और भी समीप पहुँच सकते हैं । | 
मैं कह चुका हूँ कि कर्तव्यका पथ-प्रदशक बुद्धितत्त्व 
या विवेक है । ախ तो केवळ «թող जननी दै । जब 
हम कोई कर्म करते हैं, तब बुद्धि-तत्व उसका पथ-प्रदशन 
करता हे; वह यह बतळाता है कि कर्मको किस रास्तेसे किस 
«ամ चलना चाहिये । प्रबृत्ति जो पूर्वकर्मोके संस्कारको 
लेकर बलवती हो गयी हे; कर्मको अपनी ओर खींचती है 
और वुद्धि-तत्त्व यदि विकसित तथा बलवान्‌ नहीं रहा, तो 
कर्म-प्रृत्तिका अनुसरण करने लगता हे । जिन योनियोंमें 
बुद्धि-तत्त विकसित नहीं रहता, उन योनियोके ոտ लिये 


जीव उत्तरदायी नहीं होता | पञ्च प्रद्नत्तिसे प्रेरित होकर कम 


करते हैं, न कि विवेकके द्वारा विचारकर | Հախ और 
«որթ: भोगयोनि Հ और मनुष्य कर्मयोनि । वृक्ष और 
पशु अपने पूर्वजन्मके किये हुए कर्मके फलको प्रदृत्तिसे 
प्रेरित होकर भोगते रहते ह । वे नवीन कम-संस्कारका 
निर्माण नहीं करते । मनुष्य अपने कर्मके लिये जिम्मेवार Ծ 
क्योंकि उसके पास बुद्धि-तर्व है । मनुष्योंमें भी शिशु, 
पागल और सोये हुए व्यक्ति अपने कर्मके लिये उत्तरदायी 
नहीं होते; क्योंकि նար बुद्धि-तत्व पूर्ण विकसित नहीं 
रहता, पागलका निव्चेष्ट रहता है और सोये हुएका सुषुस । 
प्रवत्तिका स्थान मनस्तत्त्वमें दै । अतः նամ, पागलमें और 
सोये हुए व्यक्तियोंमें भी प्रबृत्ति काम करती रहती है । 

- संसार प्रत्येक क्षण परिवर्तित होता रहता है । जीवन 
Հր» है, पर हम इस वातकी जाँच कर सकते हैं कि हम 
किधर जा रहे हैं | यदि हमारे जीवनमें अभिमान; जडता) 
अकर्मण्यता तथा स्वार्थकी मात्रा अधिक हे, यदि ատ 
तमोगुणकी प्रधानता दे, तो इसके बाद हम वृक्षयोनिमे 
जायेंगे | यदि हमारे जीवनमें प्रत्रत्तिश भोगलिप्सा तथा 


. कामनाकी मात्रा अधिक है । यदि हममें रनोंगुणकी प्रधानता 
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है, तो हम पश्च-योनिमें जा रहे हैं | यदि हममें प्रवृत्ति और 
भोगलिप्साके साथ-साथ कर्तव्यज्ञान और विवेक भी है, तो 
हम फिर मनुष्ययोनिमें आ रहे हैँ । यदि पशुताके ऊपर 
सानवताकी--विवेककी पूरी. विजय हो गयी, यदि हमारे 
सारे कर्म केवळ कतंव्यकी भावनासे प्रेरित होते हैं, तो -हम 
जीवनके उच्च सोपान--भुवर्काक ओर «ախր ओर «Հ 
जाते Հ । हम जीवनके कितने ऊँचे सोपानपर चले आये, 
हम स्वगके कितने समीप पहुँच गये; यह उतनी प्रधान बात 
नहीं है, पर हमारा मुख किधर है, यही सबसे प्रधान वात है । 
जीवनके निम्नतम सोपानपरका व्यक्ति भी यदि स्वर्गकी ओर 


मुँह किये हुए है, तो वह एक-न-एक दिन खर्ग արզ 


पहुँचेगा, पर स्वर्गके समीप पहुँचा हुआ व्यक्ति भी यदि 

नीचेकी ओर मुँह करके चलेगा; तो वह कभी-न-कभी पतनके 

गत्तमें जा गिरेगा | 

शरीर-विज्ञान ( ?॥४५।०।०९५ ) ՀԱՅՏ जिन-जिन 

भवयवाका ज्ञान देता दे, वे सभी अन्नमय कोशके अन्तर्गत 

हॅ; क्योंकि उनका विकास खाये हुए  अन्नसे होता है, पर 
स्नायु-सस्थान और मस्तिष्क ( Nervous system 

an Brain ) अन्नमय कोशमें रहनेपर भी अन्नमय कोश 
ओर प्राणमय कोश--दोनोंका सन्धिस्थल है। यह संवेदनाका 
केन्द्र हैं और աԺ प्राणमय कोश अपना कार्य प्रारम्भ 
करता है | जब प्रारब्धका क्षय हो जाता है ओर सञ्चित 
Հմ ज्ञानयोगकी अग्निमें जल जाता है तथा क्रियमाण कर्म 

अनासक्त कर्मयोगके कारण नवीन संस्कारका निर्माण ही 

नहीं करता, तब सूक्ष्म शरीर क्षीण ओर निर्जीव-सा हो जाता 

है । भक्तियोग ओर प्रपत्तियोग सुक्ष्म शरीरके बचे हुए अंशको 

भी छिन्न-भिन्न कर देता दै । उस समय जब प्राणमय कोश 
सुषुम्णा नाड़ी ( Central nervous system ) के द्वारा 
सुघुम्णाद्वार ( ९१० ) पर पहुँचता है; उस समय शरीर 
निइचेए हो जाता है ओर प्राणमय कोशकी समाप्ति हो जाती 
है । लघु मस्तिष्क ( ९7९७९]।५०। ) में मनोमय कोशका 
भी अन्त हो जाता है तथा बृहत्‌ मस्तिष्क ( ԸՏոշեւնու ) 
के ब्रह्मरन्भ्रके समीप विज्ञानमय कोश तथा सूक्ष्म दारीरका 
पूर्ण अन्त हो जाता है । वह आत्मा अपने कारण-शरीर तथा 
आनन्दमय कोशमें आगे बढ़ता है । सूक्ष्म शारीरके नष्ट हो 
जानेसे पुनर्जन्म तथा स्वर्ग-नरकका कोई झंझट नहीं रहता। वह 
आत्मा छान्दोग्य तथा बृहदारण्यकर्मे कहे हुए अचिरादि मागपर 
अग्रसर होता है। हमें याद रखना चाहिये कि Հաա प्रकाश- 


जीवनका दार्शनिक विश्लेषण और प्राच्यदर्शनके अनुसार उसकी व्याख्या - “८२३ 
ooo 


कण है ओर परमात्मा प्रऊाशपुञ्न । भौतिक विज्ञानका नियम है 
कि बड़ा पदार्थ छोटे पदार्थको अपनी ओर खींचता है | यदि 
छोरा पदार्थ किसी अन्य पदार्थसे बँँधा न हो | परमात्मा भी 
जीवात्माको अपनी ओर खींचता दै, यदि वह सूक्ष्म शरीरसे 
वेधा न हो। जब प्रकाशकण प्रक्राशसमूहसे मिळनेके छिये 
प्रस्थान करता है तो प्रकाशमार्ग इसमें सहायक होता है और 
अन्धकार बाधक | गीता कहती दै-- 

अभिर्ज्यातिरहः պտ: षण्मासा. उत्तरायणम्‌ | 

तत्र अयाता गच्छन्ति ब्रह्म ब्रह्मविदों जनाः ॥ 

र (८॥ २४) 

इसीलिये अचिरादि मार्गको मोक्षमार्ग कहा गया है | 
इशावास्योपनिपद्के अन्तर्मे इसी मार्गसे जानेकी प्रार्थना की गयी 
है। रामानुजने इसे सद्योमुक्ति और शङ्करने इसे क्रममुक्ति 
बतलाया है | | 

आर्यजाति सदासे प्रकाशकी आराघना और प्रकाशका 
अन्वेषण करती आयी है | उपनिषद्वाक्य है कि-- 

असतो मा सद्गमय, सूृत्योमामृतं गमय, तमसो 
सा ज्योतिगसय । 


अन्धकार) अहङ्कार ओर पद्युता--अज्ञान और तमोगुणा 
प्रतीक है, प्रकाश ज्ञान और मानत्रताका | गायत्री आर्यजाति- 
की चिरन्तन प्रार्थना है । गायत्री कहती है कि-- 

վյա स्वः तत्सचितुवरेण्यं मगो देवस्य धीमहि 
धियो यो नः प्रचोदयात्‌ । 

हम सवितादेवके उस पवित्र प्रकारका ध्यान 
करते हैं जो हमारी बुद्धिको प्रकाशित करे । यहाँ सविताका 
अर्थ कोई-कोई सूर्य करते हैं, पर सविताका वास्तविक अर्थ 


परब्र परमात्मा है | 


ध्येयः, सदा सचितृमण्डलमध्यवर्ती नारायणः | 
परमात्मा ही सुष्टिका मूल कारण है | 
जन्माद्यस्य यतः | (935) 

अथवा 

यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते । 


प्राणि-विद्या ( Biology ) बतलाती है कि թ | 


हममे जीबन आता है-सूर्यकी ( ।६८०-४१०।०६९ ) किरणों 


से हमें जीवनीशक्ति मिळती है । पर आकाशर्मे--इस विराट | 


प्रकृतिके वक्षः्यलपर असंख्य सूर्य और असंख्य सौर-मण्डळ 
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हैं । աջ अन्तस्तलमें Վ प्रकाश और जीवनीशक्ति दै? 
उसका ՀԿ परमात्मा ही है । फिर सूर्यकी किरण हमारे 
डारीरको प्रकाशित कर सकती दै, पर हमारी बुद्धिको प्रकाशित 
नहीं कर सकती । परमात्माका प्रकाश हमारे अन्तस्तलमें 
पैठकर हमारी बुद्धिको उज्ज्वल और ज्योतिर्मय बना सकता 
Հլ फिर यदि हमारा अन्तःकरण पवित्र हो गया, हमारी 
बुद्धि प्रकाशित हो गयी, पञ्चता ओर अज्ञान हमसे दूर हो 
गये) तब तो हमारा जीवन ही सफल हो. गया | इसीलिये 
गायत्रीकी इतनी महत्ता है । 


आधुनिक विज्ञान बच्चेके शरीरकों और स्वभावको पिता- 
माता तथा वंशपरम्परा ( [९7९१।६५ ) पर निर्भर बतलाता 
है । बात है भी सही; पर इससे पुनर्जन्मका सिद्धान्त खण्डित 
नहीं होता । जिस प्रकार वटका बीज मिट्टीमें जाकर अपने 
अनुकूल रस खींचकर एक विशाल Հազար परिणत होता 
है और धानका बीज अपने अनुकूल रस खींचकर «Թ 
रूपमे) उसी प्रकार सूक्ष्म शरीर अपने संस्कार और प्रदृत्तिके 
अनुरूप अनुकूल योनि तथा अनुकूल पिता-माता ओर ՀՀ- 
परम्परा खोज लेता है और तदनुसार अपने स्थूळ शरीर और 
स्वभावका विकास करता है | सूक्ष्म शरीर तथा प्राणमय कोश 
ग्रथम-प्रथम पिताके गर्भमें बीर्य-कीरके रूपमें अन्नमय कोश 
अहण करता है और वर्षों वहाँ रहकर फिर माताके տր 
प्रवेश करता दै | इस बीचमें वह अपने सूक्ष्म शरीरके संस्कार- 
के अनुकूल पिता-मातासे माव, विचारधारा और जीवन- 


Sd sd -! Վ 


[ भाग ՀՅ 


शैली ग्रहण करने जाता है । जन्म लेनेके बाद फिर հախ 
और समाजसे अपने सूक्ष्म शरीरके अनुकूल संस्कार ग्रहण 
करने जाता है । 

अब हम एक बात कहकर इस लेखको समास करते 
हैं | परमात्मा एक है और वही इस विराट्‌ स॒श्टिक स्वामी 
तथा सञ्चालक हैं। शक्ति; ՎԹ, सौन्दयके द्वारा वे सृष्टि 
के सारे कार्य सम्पन्न करते हैं | सौन्दयंगुणके सहारे. ब्रह्मा- 
रूपसे सृष्टि, शील्गुणके सहारे विष्णुरूपसे पालन और शक्ति- 


गुणके सहारे रुद्ववूपसे संहार करते हैं। Վատ भाषाम 


जिसे संकर्षण, प्रद्युम्न, अनिरुद्ध कहा गया है, पुराणकी 


"भाषामें उसे ही ब्रह्मा; विष्णु) रुद्र कहा गया | उसी परमात्मा- 


का अंश जीवात्मा है-- 
ममैवांशो जीवलोके जीवभूतः सनातनः । 
(गीता १५। ७) 

और प्रत्येक प्राणीके शरीरमें इसी. «Կար निवास- 
स्थान है। इसलिये प्रत्येक प्राणीका शरीर परमात्माका मन्दिर 
है | किसीके साथ दोष रखना, किसीकी हिंसा तथा किंसीके 
साथ अन्याय या बुराई करना, किसीको किसी «Վ. कष्ट 
पहुँचाना परमात्माकी अवहेलना है | सबके साथ प्रेम, न्याय 
तथा उपकार करना सर्वोत्कृष्ट कर्तव्य Հ | यही उपनिषद्की 
रिक्षा हैं । 

सर्वे भवन्तु सुखिनः सर्वे सन्तु निरामयाः । 

सर्वे भद्राणि पश्यन्तु मा कश्चिद्‌ दुःखभाग्‌ भवेत्‌ ॥ 





वही बचेगा | 
Ր Ֆ 


Հ तुझपर काल अचानक «Վ । Հ 
Տ गाफिल मत हो, लवा वाज ज्यों हँसी खेलमे लूटेगो॥ $ व 
ա कव आवेगो कोन राहसे प्रान कोन विधि छूटेगो । Հ 
Տ यह नहि जानि परेगो बीचहि यह तन-दपेन फूरैगो ॥ 
५४ तवन बचायैगो कोई जब काळ दंड सिर कूटेगो। $ 
० अल. Հեզ Ն 
ն ԱՀՀ: एक बही वचेगो जो हरिपद-रस घूँटेगो॥ $ 
Ni | -मारतेन्दु Հե 





चातक चतुर राम स्याम घनके 


( ठेखक--पं० श्रीरामकिङ्करजी उपाध्याय ) 


नमस्कार है उस महाभाग चातकको, जिसपर Հոթ 
प्रभुके युणानुवाद ही गानेको इृढप्रतिज्ञ महाकविकी लेखनी 
भी मचळ उठी । इतना ही नहीं, उसके मनमें स्वयं भी 
“राम-घनस्याम तुलसी զվե» बन जानेकी चाह मुखरित 
हो उठी । 


चातक पक्षी जो ठहरा, विना पक्षके प्रेम-निष्ठा सम्भव 


` भीतो नहीं है। अन्य पक्षी तो केवळ साधारण अर्थमें ही पक्षी 


( पद्धवाळे ) हैं, पर चातक तो ह्ृदयसे भी पक्षी है | इसीसे 
तो महाकविने अन्य ԿԹ तुलना करते हुए एक चातककी 
ही प्रशंसा की-- 
मुख मीठे मानस मरिन, कोकिळ मोर चकोर । 
सुजस घवरु चातक नवर, रहो भुवन भरि तोर ॥ 
` Դ तो पक्षियोंमें मराल प्रत्येक մո प्रशंसित है, 
फिर भी उसके ոզ त्यागकी वह कमनीय कान्ति कहाँ, 
जो चातकमें है | वह तो मानस-सरका प्रेमी है, जहाँ 
आनन्द ओर सुखका ही साम्राज्य है | मराळ ! तुम प्रत्येक 
दृष्टिसे प्रशंसित हो, पर ध्यान रहे, अनन्यग्रेमी चातककी 
तुलना तुम नहीं कर सकोगे | 
वास बेप योनि चकनि, मानस मंजु मरार । 
तुरुसी चातक प्रेम की, कीरति बिसद बिसारु ॥ 
चातक घनश्यामकों देखकर सदा ५पिव-पिव? पुकारा 
करता है; इससे कहीं भ्रम न हो जाय कि उसकी यह पुकार 
जलके लिये है । वह जलका प्यासा होता तो सरिता-सरोवरकी 
कया कमी थी । वह भी अन्य पक्षियोंकी भाति चाहे जहाँ 
जळ पीकर प्रसन्न और तृप्त हो जाता-- 
डोरुत बिपुरु विहंग बन पिअत Վար ՀՔ | 
सुजस घवरु चातक ատ तुही भुवन दस चारि ॥ 
पर वह तो प्रेमका ही प्यासा है- 
चातक तुरुसी के मते, स्वातिहिं पिये न पानि \ 
प्रेमतुण बाढ़ति मली, घटे घटेगी आनि॥ 
वह तो स्वाती-मेघके दर्शनका ही प्रेमी दै । इसीलिये वह 
यदि स्वातीकी बूँद भी तिरछी गिरती हैं तो उन्हं पानेके लिये 
अपने मुखको टेढ़ा नहीं करता । दर्शन करते समय यदि 
एक-आध स्नेह-बिन्दु उसके सुखमें गिर जाय तो वही उसके 


लिये बहुत है । दर्शनसे वञ्चित होकर उसे स्वातीका जळ 
भी नहीं चाहिये 
तुरुसी चातक ही फबे, मान «ՇՎ ալ 
बक्र बुंद रक्षि स्वातिहू, निदर निवाहत नेम ॥ 
धन्य है-चातक तुम्हारी अनोखी प्रेम-तृषाको | 
चातक बृद्ध हो चला, मृत्यु क्रमशः निकट आ रही है। 
पर उसे इसकी चिन्ता कहा | वह तो बार-बार पुर्त्रोंको पास 
वेठाकर दोहराता है | पुत्र | कहीं तुम मेरे मरनेके बाद 
स्वाति-जळ छोड़कर दूसरे जलसे तर्पण न कर देना-- 
तुरुसी चातक देत सिख, सुतहिं बारहीं बार १ 
तात ! न तर्पन कीजियो, बिना वारिधर घार ॥ 
पर ऐसा अनन्यप्रेमी अपनी बृद्धावस्थासे न मरा | मर 
जाता तो प्रेमका यह दिव्य आदर्श उपस्थित करता | बधिकका 
बाण चातकके शरीरको क्षत-विक्षत करके उसे गङ्गाजीमें 
गिरा देता है। पर वह गङ्गाजी, जिसे पानेके लिये मृत्युके 
समय महामुनि भी तरसा करते हैं, आज चातकके लिये परम 
सुलभ होनेपर भी उसकी प्रेमभरी दष्टिमें हेय--तुच्छ ՀՎԱ 
हैं। इसलिये वह चोंचको ऊपर उठाकर उसे बंद कर लेता है 
कि जिससे गङ्गा-जळ «ԱԱ प्रविष्ट न हो जाय । वधिकका 
बाण दारीरमें छेद कर सका, पर प्रेम-पटमें नहीं--- 
պար बधिक परथो पुन्य जर उबरि उठाई चोच \ 
तुरुसी चातक प्रेम पट «ԱՏ रणी न खोच ॥ 
पक्षी चातक-जेसा प्रेम प्रभुसे जबतक नहीं हो जाता) 
तबतक प्रेमका दम भरना व्यर्थे है | 
एक ऐसे ही चातकका चरित्र-चित्रण मानसमें भी 
श्रीगोसवामीजीने अपनी चमत्कारपूणे लेखनीसे किया है | 
आइये, इम उस मूर्तिमान्‌ प्रेम श्रीलक्ष्मणजीके दर्शन कर 


` अपनेंको कृतकृत्य करे । गोस्वामीजीका तो वह परम धन ही है- 


भावते Հան, सुभित्रासीताके दुरारे 
«ա» चतुर राम स्याम «ԻՆ 
Հայ उरमिराके, सुरुम सनेहब॒स 


चनी घन ան հարկ 


मानसमें ऐसे महान्‌ पार्नोका अमाव नहीं, जो महान्‌ 
मर्यादापालक) धर्मधुरीण ओर प्रभुके प्रिय चरणसेवक Հ մ | » Տ: > 
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जिनका चरित्र एक पूर्ण मानवका चरित्र है । जो पूर्णताकी 
कसोटीपर पूर्ण रीतिसे खरे उतरते हैं | जिनका वैराग्य, 
जिनकी तपस्या अद्वितीय है। जिनका निर्मल यदा चन्द्रमाके सदृ 
छृदयके समस्त पाप-तापोंका शमन करनेवाला ओर असमर्थ-से- 
असमर्थके लिये भी आशाका उज्ज्वल सन्देश देनेवाला है | 
जिनकी ` यशा-प्रभासे सारा मानस प्रकाशित हो रहा है । जिनके 


हृदयकी भक्ति, ज्ञान ओर कर्मकी समन्वयात्मक ՏԱԿՈՎ. 


स्नान कर महामुनियाँने भी अपनेकों कृतार्थ अनुभव किया | 
अधिक वया; जिनकी यझा-गाथा गाते-गाते भगवान्‌ श्रीराघवेन्द्र 
भी कमी नहीं थकते | ; 
पर इस परम प्रेमीमें यदि आप उपयुक्त गुण हँढ़ने जायेगे 
तो सम्भव है कि आपको निराश होना पड़े | यहाँ तो प्रास 
होगा, केवळ चातकका-सा अनन्य प्रेम | न यहाँ धर्म है, न 
ज्ञान ही । यह तो एक Թող कथा है । जो एकको छोड़ 
“सब्र भाँति अयाना? है । पर फिर मी मैं स्मरण करा दूँ--- 
बास देष बोरुनि चलनि मानस मंजु मराल । 
तुरुसी चातक ամ कीरति बिसद बिसारु ॥ 
यद्यपि इस महाग्रेमीका यदा लोकहष्टिसे न तो उतना 
आदर्शं ही है, और न निर्मल ही । पर इसमें कोई सन्देह 
नहीं फि उस यशके बिना प्रभुकी वह गरिमामयी गुण-गाथा, 


जिससे मानसका कण-कण ओतप्रोत है और जिसकी निर्मळता. 


असन्दिग् दै; न तो निर्मळ ही रह पाती और न तो प्रकाशित 
ही हो पाती । ազան सोन्दर्य, रंग ओर ऊँचाईको 
देखकर भले ही अधिकांश व्यक्तियांकी दृष्टि दण्डपर न पड़े; 
पर ध्वजको उठाने और उसको ՀՎ आकादापर ले जाकर 
लोगोंकी दृष्टि आकर्षित करनेका सारा श्रेय तो उस दण्डको है! 
इसे भला; दृष्टिहीनको छोड़कर कोन अस्वीकार करेगा | 
इसीसे तो աաթա «ԱՎ उसकी वन्दनामें दण्डकी उपमा 
देकर उसके महत्त्वकी ओर सङ्केत किया-- 
बंदरे रुठिमन पद Հապա \ सीतर सुभग भगत सुख दाता ॥ 
रघुपति कीरति Մատ पताका । दंड समान भयउ जस जाका॥ 
सेप सहस्नसीस जग कारन। जो अवतरेठ भूमि भय टारन ॥ 
सदा सो Հարո रह मो पर। इपासिंचु सौमित्रि गुनाकर ॥ 
देवताओंको अमरत्व प्रदान करनेवाला यद्यपि अमृत ही 


माना जाता है | पर कोन कह सकता है कि परम कपाळ शिव- : 


. के बिना वह अपना कार्य करनेमें समर्य होता अथवा नहीं | 
यहाँ मेरा अमिप्राय दै श्रीदाङ्करजीके गंरळ-पानसे । भूतभावन 


कल्याण 
ee छी 


प | ` [ भाग ՀՅ 


भगवान्‌ शिवने यदि कृपा करके उस भीषण गरलका पान न 


` कर लिया होता--जिससे समस्त सचराचर जला जा रहा था) 


तो अमृत पान करके अमर होनेके लिये शेष ही कौन रहता | 
यद्यपि यह सत्य है कि अमरताका सारा श्रेय अमृतको ही 
प्रास हुआ और भगवान्‌ शिवका कण्ठ नील हो गया, पर 
वया वह नीलिमा शिव-सौन्दर्यका दूषण है १ स्वीकार करना 
पड़ता है कि कदापि नहीं; वह नीलिमा तो उनके सोन्दर्यका 
भूषण है । "नीलकण्ठः उनका . पवित्र .नाम है, जिसका 
स्मरण होते ही उनके इस अकारण-कारुण्यसे श्रद्धावनत हो 
यह कहना ही पड़ता है कि 

जरत सकर सुर बुंद विषम गरक जेहिं पान क्रिय \ 

तेहि न मजसि मन मंद को कृपाळ संकर सरिस ॥ 


ԱՎ-- 
चळत्कुंडळं ՎԱՅ विशालं। प्रसन्ञानन नीलकठं दयाळं ॥ 


यदि एक वार विष पान कर लेनेसे दाङ्करकी कृपा अदुळ-' 


नीय हो जाती है तो जिसने 'मानस'मे न जाने कितनी Կ 
“अयश-बिष?का. पान किया; उसके लिये कोन-सा शब्द प्रयुक्त 
किया जाय ! निश्चित रूपसे शब्द उसकी महत्ताको व्यक्त 
करनेमें असमर्थ हैं । प्रेम और प्रेमी दोनों ही अनिर्वचनीय हैं। 


प्रायः आलोचकोंने इनके चरित्रमें असहिष्णुता, क्रोध 


और उदण्डतासम्बन्धी आरोप लगाये हैं । : 


आइये, इस दृष्टिसे हम इनके चरित्रपर एक दृष्टि डाले | 


जनकपुरका धनुष-यज्ञस्थल, जहॉपर आये हुए हैं देश-देशके 
भूपति | मानवकी तो कथा ही क्या; देव-दानव भी लोभका 
संवरण न कर सके; क्योंकि वहाँ “त्रिभुवन जय समेत ՀԱԱ 
जो प्राप्त होनेंवाळी थी । यद्यपि उसे प्रास करना सरळ न था 


' क्योकि उसके साथ जुड़ी हुई थी धनुर्मज्ञकी प्रतिज्ञा | और 


वह धनु भी था महाकाळ रुद्रका पिनाक | यथा-- 
सोइ पुरारि ՀՇ» कठोरा \ राज समाज आजु जोइ तोरा १ 
त्रिभुवन जय समेत वैदेही \ बिनहिं बिचार बरइ हठि तेही ॥ 
भगवान्‌ श्रीराघवेन्द्र, भी सानुज महर्षि विश्वामित्रजीके 
साथ ԿԱՅԱ पधारे | महाराज जनकजीने बड़े सत्कारपूर्वक 
एक विशाळ मञ्चपर तीनों मूर्तियांको ले जाकर बेठा 
दिया | इसके वाद प्रारम्भ हुआ राजाओंद्वारा धनुष तोड़नेका 
प्रयत्न | पर तोड़नेकी तो बात ही क्या ՀՅ राजा मिलकर 
भी उसे अपनी जगइसे तिलभर न डिगा सके । वह वेसे ही 
अडिग रहा, ՀՀ पतिव्रता नारीका मन कामी पुरुषकें ՀԵՀ 


. उपळोमनोंको डुकराकर अटळ रहता है । 








Հաաա է 


संख्या २ ] 





Տու न संभु सरासनु कैसें । कामी बचन सती मनु जैसे ॥ ` 
छञ्जित नरेश सिर नीचा करके अपने-अपने आसनोंपर 
बैठ गये, पर श्रीजनकजीकी अवस्था तो उस रेशमके कीरकी- 
सी हो गयी जो अपने बनाये हुए बन्धनमें आप ही जकड़ 
गया हो । 
एक ओर था प्राणप्रिय पुत्रीका नित्य कौमार्य और दूसरी 
ओर थी सत्यनिष्ठा | घर्मभीरु महाराज अन्तमें निर्णय कर लेते 
हैं कि सत्य-क्षाके लिये यदद पुत्रीके कुमारी रहनेका दुःसह कष्ट 
भी सहन करना ही होगा | पर जगतमें वीरोंका अभाव देखकर 
उनकी व्याकुळता अपनी चरम सीमापर पहुँच गयी, विना कुछ 
कहें न रहा गया उनसे और वे उद्वेगभरी वाणीमें बोळ पड़े--. 
अब जनि कोउ माखै भट मानी। बीर निहीन मही में जानी ॥ 

: तजहु आस निज निज गृह जाहु \ लिखा न विधि वैंदेहि विवाह ॥ 
जों जनतेउँ बिनु भट भुबि भाई। तौ पनु करि होतेडँ न हँसाई ॥ 
सुकृतु जाइ जो पनु परिहरउं.। कुरि कुआरि रहउ का करड կ 

योगिराज जनककी यह अवस्था देख नगरनिवासी 
नर-नारियोंके नेत्रोंमे आँसू भर आये | 

चारों ओर धोर निराझाका साम्राज्य छा गया | और 
यह सव हुआ सर्वाभयप्रद बीरेन्द्रमकुरमणि भगवान्‌ 
श्रीराघवेन्द्रकी उपस्थितिमें | अवद्य ही इस समय տո. 
विरद उस Հարամ बहा जा रहा था, पर गुणसागर 
प्रभु न बोले । बोलते भी केसे | उनका एक ' गुण नम्रता 


, जो है ! अपने «ոն अपनी बीरताका वर्णन भला 


मर्यादापुरुषोत्तम केसे करते ? सभी किंकतंव्यविमूढ थे; बस, 

वहाँ एक ही महात्यागी था, जिसका न कोई स्वतन्त्र अस्तित्व 

था ओर न कोई विरद । उसे केवल एक चिन्ता थी--प्रभुके 
यदाकी रक्षा केसे हो । और सब कुछ झोक-सरितामें बह 
जाता, पर प्रभुके विरदको शोकर-सरितामें बहते वह महात्यागी 
कैसे देख सकता था! बह जानता था, उसकी रक्षाके लिये अपनी 
नम्रता और मर्यादाका बलिदान करना ही होगा । पर प्रेम तो 
ՀԱԿ बलिदान चाहता दै | लक्ष्मण-जेसे बलिदानीके लिये 
यह कुछ कठिन नहीं था और उन्हाने वही किया भी । वे 
चोले-खूब बोले | आत्मप्रशंसा भी करनी पड़ी | पर किसके 
लिये १ उन्होंने जो कुछ कहा, उसमें जनकजीकी अवहेलना 


थी और मर्यादाका अभाव भी थाः । पर एक वस्तु उसमें 
आदिसे अन्ततक ओतप्रोत थी और वह थी श्रीलक्ष्मणजी-. 


का भुके प्रति अगाध स्नेह । उन्होंने जो कुछ कहा--उसे 
गोस्वामीजीके शब्दोंमें ही पढ़िये-- 


चातक चतुर राम ապատ ՝ 
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कहि न सकत रघुबीर डर रगे बचन जनु बान । 

नाइ राम पद कमरु सिरु बोळे गिरा प्रमान ॥ 
रघुबंसिन्ह महुँ जहँ कोउ होई। तेहि समाज अस कहइ न कोई ॥ 
कही जनक जसि अनुचित यानी। बिद्यमान रघुकुरू मनि जानी॥ 
सुनहु भानुकुरु-पंकज-भानू । कहँ सुभाउ न कछु अभिमानू ॥ 
जों तुम्हारे अनुसासन ՎՀ इव ब्रह्मांड ակ 
काचे घट जिमि ՀԱ फोरी। सकडँ मेरु मूळक जिमि तोरी ॥ 


ՀՎ प्रताप महिमा भगवाना को ՀՎԱ पिनाक पुराना ॥ 


नाथ जानि अस տազ होऊ। कौतुकु ՀԱ նոնա Հակ 
कमर नाल जिमि ՀՎ चढ़ावों\ जोजन सत प्रमान Հ «Ակ 
तोरों छत्रक दंड जिमि तब प्रताप चळ नाथ । 
जोन करों प्रभु पद सपथ कर न घरों घनु աակ 
“सुनहु मानुकुल-पंकज-भान्‌? में तो मानो «Բ. 
श्रीलक्ष्मणजीके हूदयको ही खोलकर रख दिया । वह महान्रती 
चतुर चातक तो महाज्ञानी जनकसे भी सीधे वात करनेमें 
अपमानका अनुभव करता है । उत्तर देनेमें भी सजल 
घनद्याम-रामको छोड़ और दूसरेकी-ओर केसे देखे १ धन्य है 
महाप्रेमी चातक तुम्हारे इस मानको-- 
चित्र कि चातक मेघ तजि कबहुँ दूसरी ओर \ 
यद्यपि श्रीजनकजीका भाव प्रभुको अपमानित करनेका 
नहीं था | पर राम-प्रेमोन्मत्त ्रीललनलाळजी अनजानमें 
भी प्रभुका अनादर सहन करं--यह असम्भव है । 
महात्यागी लक्ष्मणजीके इस अद्भुत प्रेममय त्यागको देख 
प्रभुके युगल कमळ-नयन प्रेमाश्रुओसे भर जाते हैं | उस समय 
उन्होंने जिस प्रेम ओर कृतशताभरी «խն लक्ष्मणकों देखा) 


उसका वर्णन लेखनीका विषय नहीं । प्रेमके कारण प्रभुका | 
कण्ठ रुद्ध हो गया। सङ्केतसे ही उन्होंने लक्ष्मणको बैठा लिया | 


उनके हाथोंकों अपने श्रीकर-कमछांमें लेकर भक्तवत्सल 
भगवान्‌ अपनी सुधि-बुधि खो बैठे । विश्वके इतिहासमें न 
मिलेगा ऐसा चातक, न दूसरा घनश्याम | पर ऋणी कौन है 


` पयद या पपीहा ( चातक ) १ गोखामीजी तो पयदको ही 


ऋणी बताते हैँ र 
को को न ज्यायो जगतमें, जीवन दायक पानि ( 
भयो कनोड़ो जाचकहि पयद प्रेम पहिचानि ॥ 

(र) Է 
पूर्व-प्रसज्ञसे भी अधिक आक्षेप किया जाता है 





परशुरामः 
संवादके समय किये गये लक्ष्मणजीके भाषणपर | प्रभुके द्वारा | 





ՀՀՀ 


कल्याण 


विरअ 


धनुर्मज्ञ हो जानेपर श्रीकिशोरीजीके साथ ही त्रिभुवनव्यापी 
यश भी प्राप्त हुआ । फिर भी आये हुए राजाऑर्मे क्षोमकी 
एक लहर-सी फेल गयी और उन्दने युद्ध करने तथा 
श्रीजानकीजीको छीन लेनेके लिये योजना बनाना प्रारम्भ 
कर दिया 
रूहु छड़ाइ सीय कह कोऊ\ घरि Հար ՀՎ बारक दोऊ॥ 
तोरे घनुषु चाइ नहिं सरई\जीवत हमहि कु्गैरे को वरई ॥ 
उसी समय आगमन होता है “ऋगुकुल-कमळ-पतग? 
श्रीपरशुरामजीका | क्रोधके कारण जिनका मुख और नेत्र 
रक्तःबर्ण हो रहे हैं। उन्हें देखते ही वे अहंमन्य राजा, जो 
अभी-अमौ युद्ध और घीरताकी बड़ी-बड़ी बातें सोच रहे थे; 
कॉपने ळग जाते हैं और अपने नामके साथ बापका नाम 
बता-ब॒ताकर परद्युरामजीके पाद-पद्ोमें प्रणत होते दें-- 
पितु समेत कहि कहि निज नामा\ गे करन सब दड प्रनामा॥ 
इसके पश्चात्‌ उभय रघुकुछवीर मी प्रेमपूर्वक परश॒रामजी- 
को प्रणाम करते हैं । प्रभुका कोटिःकन्द्प-कमनीय सौन्दर्य 
देखकर कुछक्षणोंके लिये परञ्चरामजी देहस्मृति भूछ जाते ह 
रामहि चितर रहे «Բ रोचन रूप अपार मार मद मोचन ॥ 
फिर स्मरण आता है अपने आनेकी आवश्यकताका | 
और तब उबळ पड़ते 0 सारे राजसमाजपर; किंतु क्रोध 
तो उन्हें उससे भी अधिक आ रहा था महाराज जनकपर, 
` क्योंकि वे ही यहाँ इस काण्डके मूल कारण थे । क्रुद्ध ԿՎ 
उन्होंने प्रश्‍न किया--- 
अति रिस बेरे बचन कठोरा । कहु जइ जनक धनुष के तोरा ॥ 
ՀԱ देखाउ मूढ न त आजू | उलटे महि जहे रूभि तद राजू ॥ 
योगिराज जनकका भी सारा ज्ञान साथ छोड़ बेठा । भय- 
के मारे उनके मुखसे कोई उत्तर नहीं निकला | 
अति डरू य्तरू देत ՀՎ नाही \ ७७५०००५७७७ սօ« 
कुटिळ राजाओंके हृदयमें प्रसन्नताक्री किरण चमक उठी । 
पर जनकपुरवासी स्त्री-पुरुषोंकी दशा तो बड़ी ही दयनीय हो 
रही थी । करुणामय भगवान्‌ श्रीराघवेन्द्र लोगोंकों भयभीत 
देख स्वयं आगे बढ़े । “बिनय ՎԹ करुना गुन सागर? होने- 
के नाते उनकी वाणी भी उनके अनुरूप ही थी । बड़ी 
नम्नतासे प्रभुने कदा कि- “धनुष तोड़नेवाछा कोई आपका दास 
ही होंगा-- | 
नाथ Հոոմ मंजनिहारा\ होइहि केठ एक दास तुम्हारा | 
` पर इसका फल तो उल्टा ही हुआ । परथुरामजीने करुद्ध 


खरमें धनुष तोड़नेवालेकों सहखबाहुके समान अक्षम्य ՀՅՅԷ 
'की श्रेणीमें घोषित कर दिया-- 
सुनहु राम जेहिं सिवधनु तोरा । सहसबाहु सम सो रिपु मोरा ॥ 
सो ճող» նար समाजा\न त मोर जैहहिं सब राजा ॥ 
महाधीर श्रीलक्ष्मणजी सारी घटनाका अध्ययन बड़े ही" 
घ्यानके साथ कर रहे थे । उनकी दूरदरिनी दृष्टिने भविष्यका 
भलीमाँति दर्शन कर छिया। वे तो देख रदद थे--प्रभुकीः 
नम्नताका इनके ऊपर बया प्रभावन पड़ता है! नम्रताक्रा यह 
उल्टा प्रभाव तथा श्रीकोदालेन्द्रके प्रति इन शब्दोंका 
प्रयोग उन्हें असह्य-सा हो गया । पर इसका कारण केवल इतना 
ही न था; अपि तु उससे भी एक महत्त्वपूर्ण बात थी, जिस- 
पर श्रीलक्ष्मणजीकी दृष्टि पड़ चुकी थी । उन्होने ՊՎ-- 
“यदि नम्नतासे परशुरामजी शान्त भी हो «Ա तो इससे लोगोंमें 
कुछ իզ फैलनेकी ही सम्भावना है; विशेषकर वे कुटिल: 
राजा? जो प्रभुका अगाध बाहु-बछ देखकर भी प्रभावित नहीं 
हुए थे, युद्ध करनेके लिये पुनः विशेषरूपसे उत्साहित होंगे? 
क्योंकि उन्हें तो प्रभुकी नम्नतामें भी उनका भयभीत हदो 
जाना ही भान होगा । वे समझेंगे कि परझुरामजीने भयभीत 
रामपर क्षमा कर दी । इससे उनमें तामसी आग्रह उत्पन्न होगा 
और तब होगा एक भयानक संग्राम । संग्राममें विजय तो निश्चित 
प्रभुकी ही होगी | तथापि प्रभुके पवित्र पाणिग्रहणके इस 
पुनीत अवसरपर ऐसे बीभत्स काण्डका होना सर्वथा अशोभन 
हैं । इससे तो प्रभुके विरदकी बृद्धि नहीं होगी । पर प्रभुसेः 
तो उग्रताकी आशा व्यर्थ है, फिर नम्र बने रहनेमें उनकी 
शोभा भी जो है ।? 


फिर कया था; अपना कर्तव्य निर्णय करनेमें उन्हें देर न 
लगी । उन्होने टेढ़ी ओर उग्रतासे भरी हुई जिसव्यज्ञवाणी- 


का परझुरामजीक्रे प्रति प्रयोग किया, उससे दो बहुत ही 


महत्त्वपूर्ण कार्य हुए । प्रथम तो--राजाओंमें यह भ्रम न 
फेल सका कि श्रीराघवेन्द्रकी नम्रता भयमूलक है । दूसरे? 
श्रोराघवेन्द्रकी तो यदा-चन्द्रिका इससे Վիրի चमक उठी । 


लोगोने यह अनुभव किया कि बड़े भाईमें बड़प्पनके अनुरूप 
गम्भीरता भी है | वीरताके सांथ नम्नताके इस अद्भुत संयोगको | | 
लोगोने मणिकाञ्चनयोग समझा | इस प्रकार श्रीलदष्मणजी- 
द्वारा दिखायी गयी असहिष्णुतासे ही प्रभुकी सहिष्णुताका | 


मूल्य बढ़ गया। छोगोने “छोट कुमार खोट बड़ भारी? कहकर | 
जिस उपाधिसे लक्ष्मणकों पुरस्कृत किमा, वह सच्चे प्रेमीके | 
लिये दूषण नहीं, भूषण है | इस प्रकार भीलक्ष्मणजीने अपने 
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संख्या Հ. | 


कायके द्वारा «3-8 ՀԱՐ मनोंमें अपने प्रति नहीं; अपितु 
श्रीराघवेन्द्रके प्रति महान्‌ आदर ओर श्रद्धाका भाव भर दिया | 
अपने यशका बलिदान करके प्रभुकी यश-पताकाको उठाये 
रखना इस अनन्यप्रेमीका ही कायं था । आलोचक आलोचना 
करते समय यह भूल जाते हैं कि श्री लद्ष्मणजीके जीवनका एकमात्र 
लक्ष्य हं--“प्रभुकी विरद-रक्षा?; अपनी यझा-रक्षा नहीं । क्या वे 
चाहते Հ कि वे भी नम्न बनकर एक महायुद्धको आमन्त्रण 
दे देते । प्रभुक्री यशःपताकाको झुक जाने देते ! यदि 
नहीं, तो फिर श्रीलक्ष्मण-जैसे मूर्तिमान्‌ प्रेमको. आवेश 

शील वताना कहाँतक युक्तियुक्त दे १ इसीसे तो गोस्वामीजी 


कामके पत्र 
eevee 
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उनकी वन्दना करते हुए उनमें सबसे पहला गुण शीतळताका 
ही बताते हैं-- 


ՀՅ रछिमन पद जल जाता \सीतर सुभग भगत सुख दाता ॥ 


_ नमस्कार है महाव्रती लक्ष्मण तुमको और तुम्हारे 
वलिदानमय जीवनको ! लोग यदि तुम्हें “खोट? कहते हैं तो 
यह तो तुम्हारी नास्च-कुशलताका ही सूचक है | सच्चा प्रेमी 


प्रदर्शन चाहता ही कव है | इस प्रकार “रघुबर बाळ पतङ्ग”की . 


तुलनामें आये हुए “भगुकुळ कमळ पतङ्गे लिये श्रीलक्ष्मणजी 
अस्ताचल सिद्ध हुए और प्रभु प्रतिद्वन्द्रितारहित सूर्यकी तरह 
चमकते ही रहे ! ( क्रमशः ) 


—— ळा“ < 


कामके पत्र . . 


(१) 
बुराईका कारण अपने ही अंदर खोजिये 
आपका कृपापत्र मिला | उत्तरमें कुछ विलम्त्र हो 
गया है, इसके लिये क्षमा करें | वात यह है कि हम- 
लोग दूसरोंके अच्छे-बुरे कार्योपर, दूसरोंकी उन्नति-अवनति- 


पर और दूसरोंकी सद्वति-दुर्गतिपर विचार करनेमें और उन- _ 


पर अपना मत देनेमें जितना समय नष्ट करते हैं, उतना 
समय यदि श्रीभगवानके नाम-लीला आदिके चिन्तनमें 
और उनके गुण-कीतनमें «ոմ तो हमें बहुत बड़ा 
स्म हो सकता है | जहाँ दूसरोंके गुण-दोष-चिन्तन 
और कथनमें राग-द्वेष, स्तुति-निन्दा होती है और ոզ 
ՅՅ ही संस्कार अङ्कित होते हैं, वहाँ यदि हम श्रीभगत्रान्‌- 
के दिव्य कल्याणमय गुणगणका स्मरण-कीर्तन करें तो 
हमारे अंदर छिपे इए पाप नष्ट हो जाते हैं | अन्त:- 
करण शुद्ध होता है और भगवानकी भक्ति प्राप्त होती 
है | पर हम इतने मूढ़ हैँ कि हमें परचर्चा बहुत मीठी 
लगती है और इसीसे हम अपने जीवनके अमूल्य समय- 
को व्यर्थ ही इसमें «ոա. विविध भातिकी असत्‌ 


भावनाओं, ՀԱՊԱ एवं दुर्गुणोंको अपने अंदर भरते 


रहते हैं | ` 


इससे एक बड़ी हानि यह होती है. कि हमें अपने 
दोषोंकी ओर देखनेका समय नहीं मिलता और अंदर- 
ही-अंदर दोष बढ़ते जाते हैं | असलमें बुद्विमान्‌ म्रनुष्य 
तो वही है कि जो अपने उत्थान-पतनकी ओर दृष्टि 


रखकर नित्य-निरन्तर सावधानीके साथ पतनके कारणों- | 


को दूर करता रहता है | 

आपको मैं क्या परामश दूँ | मुझे तो ऐसा लगता 
है कि जबतक आप अपनी बुराइयोंकी ओर ध्यान देकर 
उनको मिटानेका पूर्ण प्रयत्न नहीं करेंगे, तततक अपने 
प्रतिदवन्द्रियोंसे अच्छाकक्षी आशा करना आपके लिये 
निराशाका ही कारण होगा | मनुष्य अपनी बुराई नहीं 


देखता, ՀԱՅ उसे दूसरोमें सारी बुराईका विस्तार दीखता 


है | और जितनी बुराई दीखती है, उतना ही द्वेष बढ़ता 
है तथा जितना द्वेष बढ़ता है, उतनी ही बुराई भी 
अधिक दीखने लगती है । यह नियम है कि जिसमें 
राग होता है, उसके दोष भी गुणके रूपमें दिखायी 
देते हैं और जिसके प्रति द्वेष होता है, उसके गुण भी 
दोष दीखते हैं | मनुष्यको दूसरेकी बुराईका कारण 
अपनेमें खोजना चाहिये | सचाई और गहराईसे देखनेपर 


तुरंत ऐसा कोई दोष अपनेमें दीख जायगा, जो दूसरेमें Տ 


बुराई उत्पन्न करनेमें हेतु है। 
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कल्याण 
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Pn प ्\् 


आप पढ़े-लिखे हैं, समझदार हैं | सोचिये, अपनी 
ओर देखिये | यदि मेरो बात मानें तो श्रीमद्भगवद्गीता- 
के १६वें अध्यायको घ्यानसे पढ़िये और उसमें वर्णित 
आसुरी-सम्पदाके क्षणोंसे अपने आचरणोंकी तुरना 
कीजिये | आपको पता लगेगा कि आपमें दोष हैं कि 


- नहीं । और यदि दोष हों तो फिर, उनको दूर करनेका 


प्रयत्न करना आपका ՀԻՎ ही होगा | 

इसीके साथ-साथ आप नित्य कुछ समयतक भगवान 
के मङ्गलमय नामका जप कीजिये और इस मानसिक 
अझान्तिके कारणका सचा सन्धान बताने और उसे 
दूर करनेके ԹՎ दयासिन्धु भगवानूसे कातर प्राथना 
कीजिये | आपः विश्वास रखिये, आपकी कातर प्रार्थना 
अकारण सुहृद भगवान्‌ अवश्य सुनेंगे और आपको मानस 
शान्ति प्राप्त हो, इसकी समुचित. व्यवस्था कर देंगे । 
आपको ऐसी आँख देंगे जिससे आप अशान्तिके कारण- 
को, जो आपके ही अंदर वर्तमान है, स्पष्ट देख सकेंगे 
और साथ ही ऐसी शक्ति देंगे, जिससे आप उसका 
अनायास ही विनाश भी कर सकेंगे | उस कारणके 
मिटते ही. आप निर्मल शान्तिका अनुभव करेंगे । 


(Հ) 
मान-बड़ाईसे वचिये 


` आपका पत्र मिला था | इधर काम-काज बहुत अधिक 


` रहा, इससे समयपर उत्तर नहीं दिया जा सका । मनुष्य-' 


में यह एक बड़ी दुर्बलता है कि वह अपनी बड़ाई 
सुनकर प्रसन्न हो जाता हे और अपनी वास्तविक स्थितिं- 
को भूलकर अपने सम्बन्धमें छोगोंकी मिथ्या उच्च घारणा- 
को खींकार कर लेता है | आप सोचिये तो, किसी 


` कंगाल्को यदि दूसरा कोई पुरुष या समाजके बहुसंख्यक 
. लोग भी बड़ा धनी मानकर उसकी प्रशंसा करने ळों तो 
उससे क्‍या वह धनी हो जाता है दूसरोंकी प्रशंसासे 
उसे क्या ळाम हुआ ? इसी प्रकार हमारे अंदर यदि 


सहुण नहीं हैं, हमारे हृदयमें यदि प्रमुके प्रति निष्काम 
प्रेम नहीं है, हमारे पास यदि भगवानूके भजनकाः 
परम धन नहीं है और लोग हमें बड़ा सहुणसम्पनन, 
बड़ा प्रेमी और बड़ा भजनानन्दी मानते हैं तो इससे हमें 
क्या मिल गया और हमारा कया उपकार हो गया ? 
और यदि इसको हम खीकार कर लेते हैं तो अपनेको 
धोखेमें डालनेके अतिरिक्त और क्या करते हैं । इस झूठी 
बड़ाई . तथा मिथ्या सम्मानके बोझको उठाकर हम सिवा 
बोझ मरनेके और कुछ भी तो नहीं पा सकेंगे |. 

बड़ाई तथा. सम्मान यदि सच्चे युणोंको लेकर भी 
हों,हुतो भो साधकके लिये उनका खीकार करना परम 
हानिकर है | जहाँ मान-वडाईमें मिठास आया ( और 


` वह आता ही हैं ), वहीं हमारी क्रियामेंसे वास्तविकता 


निकल जायगी और हम वही काम करने छगेंगे, जिसमें 


हमें लोगोंके द्वारा सम्मान मिले एवं लोग हमारी प्रशंसा - 


करें | मतलब यह कि फिर हमारे काये सत्यकी सेवा-- 
प्रभुकी भक्तिके लिये न होकर केवळ लोकरञ्जनके लिये 


होंगे, फिर वे चाहे अकार्य या अधर्म ही क्यों न हों. 
और उनसे परिणाममें हमारा परम अकल्याण ही क्यों. 


न होता हो | इसलिये साधकको चाहिये कि वह सदा 
सचेत रहे और मान-बड़ाईका दूरसे ही त्याग, करता 
रहे | उन्हें पास भी न आने दे | साधकका आचरण 
विषयी पुरुषसे सत्रैथा प्रतिकूल होना चाहिये, तभी उसे 


साधनामें सिद्धि मिळती है और तभी वह सिद्धावस्थाके _ 


समत्वमें स्थित होता हैं | विषयी मान-बड़ाईका भूखा 
रहता है. और इन्हें पानेके लिये कोई भी अकार्य करने- 


को तेयार रहता है | पर साधक मान-बड़ाईको ԾՎ | 


मानकर उनका त्याग करता हे तथा अपमानके योग्य 


किसी भी निन्दनीय कार्यको न करता हुआ भी अपमान _ ; 
और निन्दाको अपने लिये शुभ समझता है एवं बडी. 
प्रसनतासे इनका वरण करता है | वही जब सिद्धावस्था- 
में पहुँच जाता है, तत्र उसके लिये मानापमान और _ 
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निन्दा-स्तुति समान हो जाते हैं | अपने प्रिय պոր 


. लक्षण बतलाते हुए भगवान्‌ उन्हें मानापमानको तथा 


निन्दा-स्तुतिको समान माननेवाले «ՀԹ हैं | 'मानापर- 
मानयोस्तुल्यः' 'तुल्यनिन्दास्तुतिः թ 
(गीता १४, १२ अध्याय ) 
आपको जो बड़ाई हो रही है तथा आपको जो 
सम्मान मिळ रहा है, आप इनको अपनी साधनाका विन्न 
मानिये । भजन तो खूब कीजिये | और भी बढ़ाइये, 
परंतु मान-वड़ाईको तनिक भी. पास मत फटकने दीजिये | 
इसीलियि भक्तलोग अपने भजन-धनको बहुत छिपाकर 
रक्वा करते हैं, वेसे ही जेसे सम्भ्रान्त कुटकी कोई 
नारी जारके प्रेमको गुप्त रखती है | पर यदि अब आप- 
के लिये ऐसा सम्भव न हो तो आप मान'बड़ाईका 
खीकार तो मत कीजिये | सम्भव हो तो लोगोंको नम्रता 
और विनयके साथ रोकर समझा दीजिये कि “जत्र आप- 
लोग मेरे हितैषी हैं, मेरा पतन नहीं चाहते है और 
कल्याण. ही चाहते हूँ, तब फिर मुझे मान-बड़ाई देकर 
मेरा अकल्याण क्यों कर रहे हैं | मेरे पतनका मार्ग 
क्यों प्रशस्त कर रहे हैं |! और यदि वे मान जायें 
तो बहुत ही अच्छी बात है | परंतु यहाँ भी बहुत 


` सावधानीकी आवश्यकता है | कहीं-कहीं ऐसा भी होता 


है कि मनको तो मान-बड़ाई प्रिय लगते . हैं और उन्हे 


प्राप्त करनेकी लालसा भी रहती है; परंतु ऊपरसे उनका | 


विरोध किया जाता है, वह इस अभिप्रायसे कि | ऐसा 
करनेपर लोगोंकी ग्रह धारणा होगी कि ये कितने अच्छे 


पुरुष हैं, जो मान-त्रडाईको ՀԱՎ नहीं चाहते और : 


इसके लिये इतने दुखी होकर--रो-रोकर प्राथना करते 
हैँ और फलतः वे पहलेसे भी अधिक सम्मान और 
प्रशांसा करने ळगेंगे | 

मनके इस दुर्भावकी परीक्षा दूसरे सहजमें नहीं 
कर पाते--यह तो खयं आपके ही देखनेकी चीज है | 


आप अपने मनसे मान-त्रड़ाईको सचमुच बुरा समझने 
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लगें और जेसे किसीके.द्वारा आदरपूर्वक दिये जानेपर 
भी बुद्विमान्‌ मनुष्य अपने लिये हानिकर और घृणित 


वस्तुको खीकार नहीं करते, वैसे ही मान-बड़ाईको : 


स्वीकार न करें । फिर यदि .कही कोई आपका सम्मान 
कर भी देगा, ` ՀՏՏ कर भी देगा तो उससे आपकी 
हानि नहीं होगी | यद्यपि साधकको इससे वचना ही 
चाहिये, क्योकि यह मीठा विष हैं, और है अत्यन्त 
आकषक | समझता हुआ भी मनुष्य Հաա इसे 
स्वाकार कर लेता हे | इसीलिये कोई-कोई संत जान- 
बूझकर ऐसी ՀԵ किया करते हैं कि जिससे . लोगोंके 
हृदयामें उनके प्रति जो सम्मानकी भावना होती है, 


वह नष्ट हो जाय | यह तो सच्चे सदगुणोंके लिये प्राप्त 


होनेवाले सम्मान और प्रशंसाके लिये बात हुई । जहाँ 
बिना ही किसी सद्रुणके कोई अपनी: बड़ाई या सम्मान 
करे और उसे हम खीकार कर लें तो यही समझना 
चाहिये कि या तो हम महामूख हैं, या हृममें किसी 
अंशर्मे दम्भ आ गया है जो हमारा पतन करके 
छोड़ेगा | मैं मानता हूँ--आपमें सद्गुण हैं. और लोग 
आपका जो सम्मान तथा प्रशंसा करते हैं, वे सम्मवतः 


सद्भावसे ही करते हैं, तथापि उन्हें खीकार करना न | 


तो आदर्श है और न आपके लिये तनिक भी लाम- 
दायक ही है | हानिकारक तो प्रत्यक्ष ही है । मान- 


बड़ाईको सुनकरं मनुष्यमें कहीं अपने सम्बन्धमें यथार्थसे | 


अधिक उच्च धारणा हो गयी कि वह डूब गया । फिर 
उसमें अनेक दोष अपने-आप ही आ जायेगे | 


असलमें मनुष्यको चाहिये किं वह नित्य-निरन्तर _ 


अपनेको देखता रहे | में किस ओर जा रहा हूँ । 


मेरे पास कितना धन है। मैं किस खितिमें हूँ ॥ _ : 2 
और यह सब भरीमाँति देखकर जैसा अपनेको पावे) 
` चैसा ही समझे और दोष हीं तो उन्हे स्पष्ट व्यक्ती 


कर दे, एवं कदाचित्‌ कुछ गुण हो तो उन्हें छिपा 


ले तथा अपनेसे अधिक सङ्गुणबालोंकी ओर देखकर 
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अनन्त अपार कल्याणगुण-सागर्‌ श्रीभगवान्‌के गुणोंका 
स्मरण कर अपनेको तुच्छ समझे, զ जरा भी 
अभिमानका अङ्कर न.उत्पन्न होने दे । इसीमें उसका 
कल्याण है | 
धनी तो मनुष्य धन होनेपर ही हो सकता है, ԳՈՅ 
कहनेसे नहीं हो सकता। इसलिये मनुष्यको नित्य- 
निरन्तर मजनरूपी धनको बढ़ाना चाहिये और उसके 
लिये उत्तरोत्तर लोम भी अधिक-से-अधिक करना 
चाहिये | विषयोंका लोभ जितना हानिकारक है, उतना 
ही भजनका लोभ महान्‌ लाभदायक है | काम-क्रोध- 
लोम-मोह आदि दुर्गुण भी यदि भगवानके सम्बद्ध हो 
जाते हैं, तो सद्गण वन जाते हैं | 
कामं क्रोधं भयं स्नेहमैक्यं सौहृदमेच च । 
नित्यं हरौ विदधतो यान्ति तन्मयतां हि ते ॥ 
( श्रीमद्भा० १० । २९। १५ ) 
"काम, क्रोध, भय, स्नेह, ऐक्य ' और सौहार्द--- 
इनमेंसे कोई भी भाव भगवान्‌ श्रीहरिके साथ जोड़ 


दिया जाय तो फिर ये भाव भगवदूूप ही हो - 


जाते हैं. ।! 

मेरे इंस पत्रसे आपको कुछ भी सत्‌-प्रेरणा मिली 
तो आप उसे भगवानको कृपा Գ | में तो 
निमित्तमात्र हूँ | 


(3) 
उपदेशक चननेके पहले योग्यता-सम्पादन 
: करना आवश्यक हे 


सप्रेम हरिस्मरण | आपका वहुत ळंवा-चौड़ा पत्र 
मिळा | आपके चित्तमें बहुत उत्साह है और आप 
- पढ़ना छोड़कर तथा घरके काम-काजका भी त्याग कर 
समाज और देशकी सेवा करना चाहते हैं, एवं गाँव- 
गाँव ոու जनताको सदुपदेश देना चाहते हैं । 
सो यह तो बहुत ही श्रेष्ठ भात्र है । जो मनुष्य अपने- 


` को सेवाब्रती बनाना और निःखार्थभावसे समाज एवं 


कल्याण 
III 


` अपने मनकी पापभात्रनाको समूल नष्ट कर दे; असत्य- 


` असीम अभिरुचि हो | जब ये बातें आपमें आ जायगी, 
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देशकी सेवा करना चाहता है, वह धन्य है । ऐसा 
होते हुए भी मेरी रायमें अमी आपको पढ़ना चाहिये 
तथा घरका काम-काज भी नहीं छोड़ना चाहिये । आप अभी 
अल्पवयस्क हैं और आपकी बुद्धि भी अभी स्थिर नहीं 
है | आप यह भी स्वीकार करते हैं कि मनमें बहुत 
वार पापभावना भी आती है. | असत्य, कपट तथा काम- ९ 
क्रोध भी हैं ही । द्वेष-दम्भके काये भी आपसे होते हैं । 
तथा भगवानकी ओर वैसा आपका आकर्षण भी नहीं हे । 
भजन आपसे बहुत ही कम बनता है । ये सभी 
बातें आपने लिखी हैं | ऐसी - अवस्थामें अभी आपको | 
यह चाहिये किं आप खयं पहले देश तथा समाजकी 
सेवा करनेके योग्य बनें | इसके लिये पहले अपनी 
समुचित सेवा करें | पढ़-लिखकर तथा अपने शाखोंका 
यथेष्ट ज्ञान प्राप्त कर ऐसी योग्यता प्रास कर छे कि 
जिससे आप शास्त्रानुसार लोगोंको अच्छी-से-अच्छी बात _ 
सुन्दर भाषामें और आकर्षक रीतिसे भळीमाँति समझा , 
सके तथा उनपर अपने भाषणका प्रभाव डाळ सकें । * 
इसके साथ ही यह भी परम आवश्यक ծ कि आप 


कपट तथा काम-क्रोधसे सर्वथा छूट जाये; द्वेष-दम्म भी 
'आपमें सर्वथा न रहें; भगवानके प्रति आपका सचा 
आकर्षण हो और भगवानके मङ्गलमय भजनमें आपकी 


सचमुच तभी आप सच्चे सेवाब्रती वन सकेंगे, तभी | 
आपके द्वारा देश तथा समाजकी यथार्थ सेवा होगी 
एबं तभी आपको किसीके' प्रति उपदेशादि देनेका « 
अधिकार प्राप्त होगा | आपने जो 'समाचार-पत्रः निकाळने- ` 
की इच्छा प्रकट की है, सो समाचारपत्र निकालकर | 
उसके द्वारा छोगोंको उपदेश देनेका अधिकार सी 
आपको वस्तुतः तभी प्राप्त होगा । | | 

दूसरेका सुधार होना--उसकी बुराइयोंका दूर 
होना आवश्यक है, और. उसमें. हमारे द्वारा जितनी | 
















| हिंसा-प्रतिहिंसा, लोभ-मोह, कामना-वासना, 


हमारे द्वारा पाप बनते हैं और उसमें हमें रस आता 
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सेवा हो, उतना ही उत्तम है; परंतु զոտ निकली हुई बुरी बातें उनमें आ जायँगी, աթ 
वही निकाळ सकता है, दूसरोंका सुधार बही कर च्रातावरणमें हम एक नया क्षोम उत्पन्न कर देंगे । 
सकता है, जो खयं տար रहिंत होकर ՀԱԿ जागृति, क्रान्ति; सुधार, अधिकार, उन्नति, शिक्षा, 
सुधर गया हो | जनताको उपदेश देकर उनकी. सेवा ` बुद्धिवाद, व्यक्ति-खातन्य और लोकतन्त्र आदिके 





` करना बहुत बड़े दायित्वका कार्य हैं | दूसरेके घरका मनोहर Հախ हम लोगोमें द्रोह, द्वेष, कर्तव्यशून्यता, 


कूड़ा साफ करना पुण्य है, पर वह कूड़ा हम तभी साफ प्रमाद, अश्रद्धा, नास्तिकता, «արամ, स्वेच्छाचारिता, 
कर सकेंगे, जव हमारा झाडू साफ . होगा, «ԹՅԱ असंयम, असत्य, स्तेय, अहङ्कार, हिंसा आदि अनेकों 
कला हम जानते होंगे, और कौन कूड़ा है तथा कौन दोषोंको बढ़ाकर परस्पर दल्बन्दियाँ और उन्हें एक दूसरेको 
किसके लिये कामकी चोज है, इसको «աին गिरानेके प्रयत्नमे लगाकर उनके लोक-परलोक दोनोंको 
जान सकेंगे | तीनोंमेंसे एक बात भी नहीं होगी, तो नष्ट कर देंगे, "Հ कि आजकल न्यूनाधिकरूपमें 
किंसीका सुधार करने जाकर हम उसका बिगाड़ कर संसारमें प्रायः सबंत्र हो रहा है | इसका एक प्रधान 
देंगे | हमारे झाड़में यदि गंदा मैला लगा होगा तो हम कारण यह भी है कि उपदेशकों, पथग्रदर्शकों और 
दूसरोंके घरकी धूळ झाड़नेके बदले वहाँ गंदा պ नेताओंके पवित्र और दायित्वंपूर्ण स्थानोंपर ऐसे लेगेंका 
फैला देंगे | झाड़ना नहीं जानते होंगे तो इकडे कूड़ेको अधिकार हो गया है, जो खयं असंस्कृत, असंयमी 
उल्टे इधर-उधर ԱՅԼ आवेंगे और कौन कूड़ा है--इस और दायित्वज्ञानशून्य हैं। आजकी हिंसा्रतिहिंसा- 
वातको नहीं जानेंगे तो किसीके बड़े ही Հա मयी ध्वंसकारिणी प्रबृत्ति इसीका कुपरिणाम है ! इस 
आवश्यक वस्तुको हम कूड़ा समझकर फेंक देंगे प्रकार सुधारके बदले बिगाड़ तो होता ही है-- 
और उसकी बड़ी हानि कर देंगे--उसके जीवनकी सफाईके बदले गंदा मैछा तो फेलता ही है | साथ ही 
जड़ ही काट डाळेंगे । यदि कहीं सचमुच झाड़नेका काम किया जाता भी 
« - जैसे 

मनुष्यकी वाणीसे तथा क्रियासे वही वस्तु տ» है तो वहाँ झाइना न जाननेसे जसे कूड़ा इधर-उधर 
होती है, जो उसके हृदयमें होती हे | मनुष्य चाहे बिखर जाता है, : वेसे ही एक या कुछ थोडेसे տի 
कितना भी कपट-दम्म करे, हृदयका असली भाव Հ हुई परिमित बुराई समाजमरमें फेल जाती है । 
किसी-न-किसी क्रियामें प्रकट हो ही जाता है | अतएव चौवेजीको छव्वेजी न बनकर दूबेजी बननेको बाध्य 
जबतक हमारे हृदयमें काम-क्रोध, असत्य-कपट, द्वेष-दम्स, दोगा पडता है । इसके अतिरिक्त ऐसे उपदेशों और 
अभिमान- सभारकोंके द्वारा अविवेकबरा सुधारके नामपर समाजमें 


विस्तृत अग्रृतवल्लीपर ही भयानक विषसिश्चत Վ 


अहङ्कार, ममता-माया आदि दोष वतेमान हैं, जबतक 


तबतक हम दूसरोंको क्या देंगे ! ऐसे हृदयको Յու: गर्जन देवपूजाराधना, शात्रीय आचरण, वर्णाश्रमधमे, 


किसीका सुधार करने जायँगे तो सिवा अपने हृदयकी 


है, उनके जीवनके मूळपर ही कुठाराघात किया जाता है 


इस गंदगीको वहाँ भी फेछा देनेके और उसका क्या 
उपकार करेंगे | यदि जनतामें वेसी बुरी बातें पहले 


'न भी रही होंगी तो हमारी वाणी और लेखनीसे 


ऋ 


धर्म, ब्राह्मणमहत्ता, सात्त्विक यज्ञ-दानादि, सन्ध्यावन्दन, 
झाख्नीय भेद, नियमानुवतिता एवं वंशपरम्परागत पवित्र 
सुप्रथाओं आदिका विरोध और ऐसे पवित्र कार्योके 


« 


शौचाचार, सदाचार, संयम, मातू-पितू-मक्ति, पातित्रत- | 








प्रति लोगोंमें अश्रद्धा उत्पन्न करानेकी चेश-इसी प्रकारके 
जीवनमूळका उच्छेद करनेवाले कुकाये हैं, जो विपरीत 
शिक्षा और उच्छुछछ उपदेशादिके फळखरूप बड़े गव 
एवं उल्लासके साथ किये जाते हैँ ! इस प्रकार जनताको 
खास करके अपक्तबुद्धि सरल्हृदय बालकों, नवयुवकों 
और «ՎԱՀԵ उभाइकर सदाचारके विरुद्ध खड़े 
कर देना सुधारके नामपर कितना बड़ा विगाड़ है, 
संस्कारके नामपर कितना भयानक संहार है | इसपर 
आप विचार करें । 

अतएव प्रत्येक मनुष्यको आत्मसुधारके लिये प्रयत्न 
करना चाहिये | उन իո तो विशेष खूपसे करना 
चाहिये जो समाज और देशकी सेवा करना चाहते हैं | 
«ԽՈՑ या लेवनीसे बह कार्य नहीं होता, जो खयं 
चेसा ही कार्य करके आदर्श उपस्थित करनेसे होता है। 
यहाँतक कि फिर उपदेशकी भी आवश्यकता नहीं होती | 
महापुरुप्रोके आचरण ही सत्रके ԹՎ आदश और 
अनुकरणीय होते हैं | इसीलिये महापुरुषोंको यह ध्यान 
भी रखना पड़ता है कि उनके द्वारा ऐसा कोई कार्य न 
हो जाय जो नासमझीके कारण जगतूके लिये हानिकर 
हो । इसल्यि वे उन्हीं निर्दोष «ՎԱ करते हैं जो 
उनके लिये आवश्यक Վ होनेपर भी जगतूके लिये 
आदर्शरूप होते हैं और करते भी इस प्रकारसे हैं, 
जिनका लोग सहज ही अनुकरण करके छाम उठा सके | 
' खयं सचिदानन्दघन भगवान्‌ տիտան अर्जुनसे गीतामें 
इसी दृष्टिसे कहा है 

यद्यदाचरति श्रेष्ठस्तत्तदेवेतरो जनः । 

स॒यत्प्रमाणं कुरुते लोकस्तदनुवतेते ॥ 

न मे पाथोस्ति कतंव्यं त्रिषु लोकेषु किञ्चन | 

नानवाप्तमचाप्तव्यं वते एव च कर्मणि ॥ 

यदि աթ न चतेयं जातु कर्मण्यतन्द्रितः 

मम वत्मोनवर्तेन्ते मनुष्याः पार्थ सवशः կ 
उत्सीदेयुरिमे लोका न कुया कमे चेद्हम । 
` संकरस्य च कता स्यामुपहन्यामिमाः प्रजाः ॥ 
Է) (३॥ २१--२४ ) 
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ա पुरुष जेसा-जेसा आचरण करता है, दूसरे 
लोग भी Հախ ही आचरण करते हैं | वह अपने 
आचरणसे जो कुछ प्रमाण कर देते Յ--ՀՎ आदर्श 
उपस्थित करते हैं, सारा जनसमुदाय उसीका अनुकरण 
करने लगता है | अर्जुन | मेरे लिये तीनों लोकोंमें कोई. 
भी कर्तञ्य शेष नहीं है और न कोई ऐसी वस्तु ही है 
जिसे मुझको प्राप्त करना हो, एवं जो मुझे प्राप्त न हो, 
ऐसा आप्तकाम एवं पूर्णाम होनेपर भी मैं कर्माचरण 
करता हूँ । यदि कदाचित्‌ मैं सजग रहकर ( जगतूको 
लाभ पहुँचानेवाले ) कर्मोका आचरण न करू तो बहुत 
बड़ी हानि हो जाय; क्योंकि भेया अजुन ! लोग. तो 
मुझे श्रेष्ठ मानकर मेरे पीछे-पीछे ही चलते हैं । मेरे 
कमे न करनेका फल यह हो कि, सब लोग नष्ट-भ्रष्ट हो 
जायँ और मैं संकरताका उत्पन करनेवाछा और इस सारी 
प्रजाका उच्छेद करनेवाला बनू |? | 

इससे पता ळगता है कि अपनेको श्रेष्ठ माननेवाले 
अगुआ पुरुषपर कितना बड़ा दायित्व है और उसे अपने 
दायित्वका निर्वाह करनेके लिये कितनी योग्यता प्राप्त 
करनी चाहिये, एवं किस प्रकारसे खयं आचरण करके 
लोगोंके सामने पवित्र आदर्श उपस्थित करना चाहिये | 

. फिर, एक बात यह भी है कि व्यक्तियोंके समूहको 
लेकर ही समाज बनता है | यदि एक व्यक्ति यथार्थरूप- 
में सुधर गया तो समाजका एक अङ्ग. सुधर गया | यों 
सभी व्यक्ति अपना-अपना सुधार करने ळों तो सारा 
समाज अपने-आप सुधर जाय | एवं यदि इसके विपरीत 
समी लोग दूसरोंका सुधार करनेमें लग जाये, और अपने 
सुधारकी ओर ध्यान ही न दें तो किसीका भी सुधार 


«ने हो। 


इसलिये मेरा आपसे यही निवेदन है कि आप दूसरोंके 
लिये उपदेशक बननेकी लाळसाको दबाकर पहले अपनेमें 
योग्यता बढ़ावें, एवं अपने जीवनको परम बिशुद्ध और | 
भर्गवानकी सेवाके परायण बना दें | फिर आपके द्वार | | 
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जो कुछ होगा, सब विश्वकी सेवा ही होगी | विश्वकी 
सच्ची सेवा वही कर सकता है, जिसका जीवन विश्वात्मा 
भगवानूके अनुकूल होता है और जो अपनेको विश्वम्भर- 
की सेवामें समर्पित कर देता है | 
(9) 
परिस्यितिपर फिरसे बिचार कीजिये 


सप्रेम हरिस्मरण | आपका पत्र मिले चार महीने . 


हो गये | समयाभाव और खभावदोषसे मैं उत्तर नहीं 
लिख सका, इसके लिये क्षमा चाहता हूँ | आपने अपनी 
परिस्थिति लिखी, वह अवश्य ही विचारणीय है | ऐसी 
परिस्थितिमें, आपने जेसा लिखा है, दुर्बेल-हृदय और 
अनिश्चित-बुद्धि मनुष्यके लिये बाध्य होकर इस प्रकारके 
कर्म करना स्वाभाविक हो जाता है, यह भी ठीक ही है । 
ऐसी परिस्थितिमें पड़े बिना कोई केसे कह सकता है 
कि इस प्रकारके आपद्ध्में क्या करना चाहिये | वस्तुत:- 
जाके कबहुँ न फटी बेवाँई । सो का जाने पीर पराई ॥ 

के अनुसार दूसरेकी परिस्थितिका अनुभव करना 

और उसे उस परिस्थितिमें इच्छा न रहते हुए भी क्यों 


ऐसा कार्य करना पड़ता है, इसका यथार्थ निर्णय करना | 


बहुत ही कठिन है | तथापि यह तो मानना ही पड़ेगा 


` कि मनुष्य पापको पाप बताते इए भी यदि उसे करता 


है तो या तो वह उसे पाप बताता है पर यथार्थमे 
समझता. नहीं | संखिया खानेसे मनुष्य मर जाता है, 
यह पक्का विश्वास जिसको होता है वह सुन्दर दीखने- 


, वाले सुमिष्ट «ոտի भी संखियेका सन्देह हो जाने 
पर उन्हें नहीं खाता; क्योंकि वह समझता है कि खाऊगा 


तो मैं मर जाऊँगा । या इतना उन्मत्त हो गया है कि 
अपने भले-बुरेका ज्ञान ही खो बठा दै; अथवा उसकी 
पापें पापबुद्धि है ही नहीं, केवळ ՀՎ ՀՊ पाप 


 बतळाता है और परिस्थितिका बद्दाना लेकर युक्तिबाद- 
के द्वारा अपनी «մամու अवर्यक्ततेव्य बतलाकर 


बुराई आती है, धर्मके नामपर अधर्म आता है और 
कन्यका खरूप धारण करके नितान्त अकतंत्य आया 
करता है | ऐसी अवस्थामें मनुष्य उन शास्त्रीय शब्दों 
या लोकोक्तियोंका, जो अवस्थाविशेषके लिये कर्तव्य होती 
हैं, सहारा लेकर बुराई, अधर्म या अकतेव्यका प्रसन्नता- 
पूर्वक वरण करता है | ՀՅ-- 

(१) झूठ वोलनेवाला व्यापारी कहता है-- 
व्यापारमें झूठ मिळे हुए सत्यके बिना काम ही नहीं 
चलता | मनुमहाराजने--“सत्यानृतं तु वाणिज्यम्‌? कहा 
है | महाभारतादिमें भी व्यापार-विवाह आदिमें मिथ्या 
भाषण अपराध नहीं माना गया है | 

(Հ) परिवारमें मोह-आसक्ति रंखनेवाल सोचता 
है--भगवानने इनको हमारे हाथों सौंपा है, 
इनकी ՀԱՅԿ करना हमारा धम है | भरतजीने 
भी यही किया था। | | 

(Յ) आलसी कहता है-- 

अजगर करे न चाकरी पंछो करे न काम । 

दास मलूका यों कहे सबके दाता राम ॥ 

( ४ ) भक्त बनकर अपनी पूजा करानेवाला 
कहता है-- | 

"राम. तें अधिक राम कर दासा |? 

( ५ ) कड़वा बोलनेवाळा कहता है- 

बुरे लगे हितके बचन हिये बिचारो आप । 

कडवी भेषज बिनु पिये मिटै न तनकी ताप ॥ 

( ६ ) अपनेको गुरु बताकर पुजवानेबाला उपदेश 
करता है-- 

गुंर्‌ गोबिंद दोऊ खड़े काके लागू पाय। 

` बलिहारी गुरुदेवकी जिन गोबिंद दिये मिलाय ॥ 

( ७.) संत .सजकर पूजा करानेवाळा भगवान्‌ 
रामके वचनोंका प्रमाण देता है | 

“मोते अधिक संत ջա `. 

( ८) चोर कहता दै- खयं श्रीकृष्णे «Վ 





उसका समर्थन करता है । बहुत बार अच्छाईके ՀՎԱ ՀԱՎ या | इसीसे उनका नाम 'चौराम्रगण्प है | ठ : ह | Է 
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= 
( ९ ) जुआरी मानता है---'यूतं छलयतामस्मि’ जिन्होंने प्रेमका मुख नहीं देखा है, प्रेम-राज्यमें इनका 


गीताके वचनानुसार जुआ तो भगवानका खंरूप है | 
( १० ) शराबी और मांसाहारी मनुका प्रमाण 
देते हैँ ` 
न मांसभक्षणे दोषो न मद्ये न च मैथुने । 
"न तो माँसमक्षणमें «Կ है, न मद्यमें और न 
मेथुनमें ही ।? 
( ११ ) खी और ՀՈԿ अत्याचार करनेवाले 
सारा दोष तुळसीदासजीपर 444 हुए कहते हैं-- 
ढोल गवाँर सूद्र पसु नारो । ए सब ताइन के अधिकारी ॥ 
( १२ ) क्रोधी कहता है-- 
Հա कहूँ होकर निडर कोई हो नाराज। 
मैंने तो सीखा यही साँच बोलिये गाज ॥ 
( १३ ) माता-पिंताकी अवहेलना करके अपने मत- 
. का समर्थन करनेवाला गाता है-- 
जाके प्रिय न राम-बेंदेही । | 
तजिये ताहि कोटि बैरी सम, जद्यपि परम सनेही ॥ 
( १४ ) झूठा आश्वासन देनेवाले सोचते है--कुछ 
भी कह देना है, करना तो है नहीं 'वचने का दरिदता |? 
( १५ ) वात-बातमें डॉट-डपट करनेवाला कहता 
है--'साँप काटे नहीं तो क्या फुफकारे भी नहीं ? 
( १६ ) भाई-भाईसे लोभवश लड़नेवाला--कोरव- 
पाण्डवोंकी कथा उपस्थित करता है | | 
( १७ ) पर-दोष-दशन तथा परनिन्दा करनेवाले 
प्रमाण देते हैं--- 
बैद्य न जानें रोगकों ओ जो नहिं देत बताहिं । 
ՅԿ धरमतें सो गिरें रोगी ग्रान नसाहि ॥ 


--और कहते हैं कि यदि हम किसीके दोष न देखें. 


एवं Հի बताकर सावधान न करें तो केसे उसके 
दोष छूटे और केसे लोग उसके दोपॉसे वचे | 

| ( १८ ) वर्णाश्रमानुकूल धर्म, संयम-नियम, सन्व्या- 
Տ. वन्दनादिका त्याग करनेवाले अपनेको प्रेमी घोषित करके 
Բ» कहते हैं--“माई [ये सव तो उन लोगोके लिये हैं, 


क्या काम? एवं नारायण खामीके ये दोहे पढ़ देते है--- | 


तब लॉ यह फाँसी गले, बरनात्रम ग्रत नेस । 

नारायण जब लो नहीं, सुख दिखलावे प्रेम ॥ . 

धर्म धेयं Վանա सोच बिचार अनेक । 

'नारायण प्रेमी निकट, इनमें रहेँ न एक ॥ 

( १९ ) कर्तव्य-कर्मोका त्याग करनेवाला अपनेको 
ज्ञानी मानकर भगत्रान्‌के शब्दोंकी दुहाई देता है-- 

यस्त्वात्मरतिरेव स्यादात्मदप्तश्च मानवः | 

आत्मन्येच च संतुष्टस्तस्य कार्य न विद्यते ॥ . 

जिसकी आत्मामें ही रति है, जो आत्मामें ही तृप्त 
है और "ազմ सन्तुष्ट है, उस मनुष्यके लिये 
कोई भी कर्तब्य नहीं है । | 

( २० ) आहार-विहारमें पशुवत्‌ व्यवहार करनेवाला 
गीताका Թր पढ़ देता है-- 

चिद्याविनयसम्पन्ने ब्राह्मण गवि हस्तिनि । 

शुनि चेच श्वपाके च पण्डिताः समदर्शिनः կ 

विद्या-विनयसम्पन्न ब्राह्मण, चाण्डाल, गौ, हाथी 
और कुत्ता इन सभीमें ज्ञानी पुरुष समदर्शी होते हैं । 


इसी प्रकार और भी अनेकों बहाने होते हैं बुराईका - 


समर्थन करनेके लिये | वस्तुतः यह इन सद्विचारों एवं 
सदुक्तियोंका भीषण दुरुपयोग और अर्थका अनर्थ है, जो 
मूर्खतासे या दम्भसे अपनी दुर्बळताको छिपानेके लिये 
मनुष्य करता है | 
__ अतएव आप अपने हृदयको टटोळकर देखिये, उसमें 
कोई छिपा हुआ ऐसा दोष तो नहीं है जो युक्तिवादसे 
परिस्थितिका बहाना करके आपको धोखा देता हो | 
फिर जो धर्मका सच्चा सेवक है और भगवानके 
पवित्र पथपर चलना ही जीवनका परम कर्तव्य समझता 
है उसके लिये तो खुळा मार्ग है, उसमें किंतु-परंतुको 


स्थान हीं नहीं है | वह तो ऐसा कोई भी कर्म, किसी | 
भी हेतुसे नहीं करता जो .अधर्म हो और भगवानके | 


पवित्र पथसे च्युत करानेवाला हो | 
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संसारमें मनुष्यका वास्तविक शत्रु 


( लेखक-डा० महम्मद हाफिज सैयद, एम्‌०ए०, पी-एच्‌० डी०, डी०लिट्‌ ) 


अजुनके भगवान्‌से यह पूछनेपर कि «զա बलात्कारसे 


* लगाये हुए-के տա न चाहता हुआ भी किसकी प्रेरणासे 


पापाचरणमें प्रवृत्त होता दै १? श्रीमगवानने उत्तर दिया-- 
काम एष क्रोध एष रजोगुणसमुद्धवः । 
महादानो महापाप्मा विद्धयेनमिह वेरिणम्‌ կ 

: (गीता ३ । ३७ ) 

“रजोगुणसे उत्पन्न यह “काम? ही क्रोध दै, यही महादान 
( भोगोंसे कभी तृत्त न ձիա) और बड़ा पापी 
है | यहाँ तुम इसीको वेरी समझो ।? 

सामान्यतया शोक और संतापके शिकार होकर हम 
अपने दुर्भाग्यके लिये भगवानकों अपराधी ठहराया करते हैं] 
ऐसी प्रतृत्तिका आधार केवल एक ՀՎ धारणा है |'भी- 
भगवान्‌ तो सदा निरपेक्ष और तटस्थ हैं; उनमें न तो कोई 
राग है न द्वेष । हमारे पथ-प्रदशनके लिये उन्होंने केवळ किसी 
अटल नियमविशेषका निर्माण भर कर दिया है। यदि हम 
उसके अनुकूल आचरण करते हैं. तो सुखका अनुभव करते 
हैं और प्रतिकूल «ՇԿ स्वाभाविक ही दुःखको प्रास होते 
हैं । भगवदीय इच्छाकी अभिव्यज्ञनाखरूप यह नियम अपने 
काममें बिल्कुल अचूक और पक्का है तथा हमारी सत्ताके 
शारीरिक, मानसिक और नेतिक--समी क्षेत्रोंको अनुशासित 
करता है | अपने झोक-संतापांको उत्पन्न करनेवाले स्वयं 
हमी हैं, वे हमारी ही कुकृतियों एवं कुविचारोके परिणाम Յ| 

बुद्धि मनुष्यके भ्रेष्ठतम «Հի एक है | यदि 
इसका उचित रीतिसे विकास क्रिया जाव और. सचाईसे 
अनुगमन किया जाय तो यह कठिनाइयोंमें तो बहुत कम 
डालती है, उल्टे Ա सब ओरसे बचाते हुए बड़ी सुरक्षित 
रीतिसे मनोवाञ्छित उद्देश्य तक पहुँचा देती है । खणे तो 
सभी चाहते हैं, पर उसके लिये परिश्रम करनेसे, उसे खानसे 
खनकर निकालनेसे भागते हैं । प्रत्येक प्राणी शान्ति; सुरक्षा 
और सुखकी इच्छा करता है; पर उन्हें वहाँ ढूँढ़ता है, जहां 
वे हैं नहीं । आजकल बहुत-से ऐसे लोग मिलेंगे, जो बुद्धिकी 
ओेष्ठताके विषयमे बहुत बढ़ा-चढ़ाकर बातें करते हैं और उसे 
मनुष्यके लिये निरापद मार्गकी निर्देशिका बताते हैं; पर ऐसे 
लोगोंकी संख्या ही कितनी है जो अपने व्यवहारको छद और 
निर्दिस--अनासक्त बुद्धिके आदेशानुसार ठीक रखते है । यदि 
लोग अपनी बुद्धि और साधारण समझकी प्रेरणाओंको सचाईसे 
मानें तो उनके.शोक-संताप बहुत अंदामें कम हो जायेंगे । 


जब हम अपने हृदयमें खोज-खोजकर यह देखने चलते 
हैं कि कोन हमारी असंख्य व्याधियोंका कारण बन रहा है, 
कौन हमें दासताकी वेडियोमें बाँधे हुए और बंद किये हुए 
है, तो बहुत ध्यानसे देखनेपर यही विदित होता है कि हमारी 
अनियन्त्रित कामनाएँ ही हमारे अपमान, असफलता) निराशा) 
शोक और संतापकी जननी हैं । हम बिना विचारे ही इन्द्रिय- 
भोगोंकी ओर, उनसे अधिक से-अधिक सुख पानेकी आदामें 
दौड़ पड़ते हैं। परंतु सूक्ष्म विश्लेषण करनेपर हमको पता 
चलता है कि भोगों और भोग-सामग्रियोंसे हमें जो कुछ मिल 
रहा था; वह एक ऐसे सुखकी क्षणिक प्रेतीति मर है कि 
जिससे न तो हमें कोई नेतिक संतोषकी प्राप्ति होती है 
और न वह मनकी उस शान्तिकी ओर ळे जाता है. जिसे 
पानेके लिये हमें वास्तबमें प्रयत्नशील होना चाहिये | 
ज्ञात साधनोंसे इम चाहे जबतक सुखकी Հար करनेके 
लिये स्वतन्त्र हे, पर उचित यही होगा कि कम-से-कम 
एक बार तो ठहरकर हम अपने अन्तरात्मासे पूछे कि जिसके 
पीछे इम दौड़ रहे हैं; वह वास्तवमें स्पृहणीय है या नहीं । 
जगद्गुरु भगवान्‌ श्रीकृष्णके दाब्द हमें बार-बार यही चेतावनी 
देते हैं कि-- ՀՆԻ» ՏԵՆ 
ये हि Հախ भोगा दुःखयोनय एव ते। 
आद्यन्तवन्तः कोन्तेय नः ՀՎ रमते बुधः॥ 
(गीता ५। २२ ) 
«इन्द्रिय-विषय-संस्पर्शसे उत्पन्न सभी भोग दुःखको 
प्रात करानेवाळे हैं, वे आदि-अन्तवाले दोनेसे अस्थायी हैं । 
अतः भैया अर्जुन ! बुद्धिमान्‌ पुरुष उनमें नहीं रमते ն 
अब यह हमलोगोंका कर्तव्य है कि भगवानके इस 
कथनकी सत्यताको प्रमाणि। ՀՇ और Վ इस बातका 
पता ळगावें कि मोगोंसे अन्तर्मे जाकर हमें कोई सन्तोष प्रास 
होता है या नहीं । दूसरी ओर जो लोग मगवानके दाब्दोकी 
परीक्षा करके उसकी सत्यता प्रमाणित कर चुके हैं) वे हमें 
निश्चयपूर्वक विश्वास दिलाते दै कि क्षणिक सुखोंकी आराधना 
मानसिक झान्तिको उत्पन्न करनेकी जगह इमारे हृदय तथा 
मनमें और भी अधिक अराजकता, अशान्ति एवं अव्यवस्था 





उत्पन्न कर देती है। जीवनके उन क्षणोंमे जब हमें ऐसा | र 


अनुभव होता है कि हमें किसीके पीछे दोइना नहीं छे. 
किसीके ՎԹՎԹ चलना नहीं है; किसीके ՅՅ 
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नहीं करनी Հ और कुछ पाना नहीं है, तब हमें भान 
होता है कि हमारा बोझा ազան मन शान्त हो 


गया है और हृदय निर्मल हो गया है । केवल शुद्ध बौद्धिक - 


दृष्टिकोणसे देखते हुए विवेककी कसोटीपर कसकर हमें 
ग्रहण करना है या तो सुखकी क्षणिक अनुभूतियोंकों या उनकी 
तुलनामें अधिक चिरस्थायी एवं शाश्वत सुखसाधनकों | श्री 
जे० ազ» मिलके दब्दोंमें ऐन्द्रिय-सुखसे बौद्धिक सुख अधिक 
कालव्यापी होता है । 

सुरक्षा एवं सुखकी अधिक विशाल तथा उत्तमतर 
भावनासे भूषित होनेके लिये हमें अपने समस्त उपद्रवोके 
मूलको हँड निकालना है और जहतक हो सके इसको 
निकालकर दूर फेंक देना है एवं अपनेको इसके जालसे मुक्त 


कर लेना है । केवळ इसी Հին चिन्ता, अव्यवस्था और : 


कलहके बोझसे हम वास्तविक स्वतन्त्रता तथा सन्त्राण पाकर 
भारमुक्त हो सकते हैं | सुख और अपने शत्रुपर विजय- 
प्रातिके मार्गमे प्रत्येक पदपर हमें अपनी कामनाके महाशन 
और महापापात्मक स्वरूपको पहचानकर उसे किसी महत्तर 
उद्देश्यकी प्रासिकी अभिवाञ्छामे परिणत एवं रूपान्तरित कर 
देना चाहिये | भगवदीय इच्छाकी योजनानुसार हमारे विकास- 
के उषःकाळमें हमें क्रियाशील बनाने तथा योग्यताकी कतिपय 
दिशाओंमें जानेवाली प्रद्नत्तियोंकों विकसित ՀԱՏ कामनाका 
कुछ कम हाथ नहीं रहता । यदि इम निश्चेष्ट रह जायें तो वे 
प्रवृत्तियॉ. पनपें ही नहीं । भोतिक जगतके नाना क्षेत्र तथा 
. सांसारिक «ԿԱԹ Համ विस्तार, जिनसे हम कई विशेष 
प्रकारकी योग्यताओंको प्राप्त करते हैं--निष्फल हो जाते, यदि 
हमें अपनी कामनाकी प्रेरणा न प्रात्त होती रहती । यह भी 
स्वीकार किया जा सकता है कि कम विकसित लोगोंके लिये 
एक सीमातक कामनाके अनुगमनका भी अपना एक महत्त्व 
हे । पर जब हम अपने मानसिक ՉՀ पर्याप्त विस्तार कर 
चुके हो और अपनी कुछ नेतिक दुबॅळताओपर विजय प्रास 
कर चुके हो? तब यह उचित और न्याय्य होगा कि हम अपने 
भीदर तक-वितक करके यह जानते कि कौन-सी कार्य-प्रणाली 
तथा कौन-सी विचारधारा हमें अपने लक्ष्यके समीप ले जानेवाली 
तथा नष्ट होनेसे बचानेवाली है । अपने विकासके इसी दुराहेपर 
इम अपने शत्रु ओर मित्रकी पहचान करना प्रारम्भ कर देते 
हैं | हमारे विकासके प्रारम्मिक दिनोंमें जो हमारा मित्र था; 
वही जब हम वयस्क हो जाते हैं ओर अपने आत्मा तथा 
भाग्यपर अपना ही शासन एवं प्रभुत्व स्थापित करनेकी इच्छा- 


कल्याण 


ԱԱ... Հաաա ՀՀՀՀՀՀ-- 
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से अपने ՎԱԿ स्वयं खड़ा होना सीखने ळगते हैं; हमारा 
शत्रु हो जाता है । केवळ बुद्धि और सद्विवेक ही हमें यह 
निर्णय «ԱՎԱ सहायता प्रदान कर सकते हैं कि किस कार्य- 


प्रणाळीका अनुसरणं करके हमें उसपर चलते रहना चाहिये-- ` 


बुद्धि एवं धर्मका अथवा इनके विरोधी «Վ । 

कुछ ऐसे नैतिक तथ्य और आदेश हैं; जिनका प्राचीन 
और अर्वाचीन--सभी धमाने सार्वमौमरूपसे ओर एक सरसे 
उपदेश किया है | इन धमं.के आदि-प्रवर्तकोंकों मानव-जाति- 
के विगत विकास तथा भावी माग्यका .पूरा-पूरा अनुभव और 
ज्ञान या । अपनी लंबी अनुभ के द्वारा वे जानते थे कि 
नैतिक उन्नतिके मार्गमे «պի लिये նա पग बढ़ाना 
ठीक है | वे व्यवहारके कुछ नियम बना गये हैं जो युग-युगसे 
काळकी कसौटीपर खरे ՀՎԱ चळे आ रहे हैं । इसलिये 
नैतिक तथ्योमें विश्वास रखनेवाले एवं अपने कल्याण तथा 
सुखके लिये नैतिक संतोषकी खोज करनेवाले व्यक्तियोके लिये 
उनका पालन करना अनिवार्य हो गया है । हमें बार-बार 
कुमार्गसे बचनेके लिये तथा सत्य ओर अहिंसा आदि धनात्मक 
गुणोंका विकास करनेके लिये कहा गया है | हमें अपने भीतर- 
की कुप्रवृत्तियोंकी, उनके विरोधी गुणोंका विकास करके 
निकाछ देना है | मनुष्यकी सत्‌ अथवा असत्‌ प्रदृत्तियॉ उसके 
बहुधा आबृत्त विचारों और क्रियाओंका ही परिणाम बमकर 
आती हैं । निरन्तर चिन्तन तथा विचारके सतत आग्रहसे हम 
अपने चरित्रमें कतिपय गुणोंका विकास कर सकते हैं ओर जब 
इम प्रलोभनमें पड़कर भ्रान्त हों अथवा जीवनकी स्वीकृत ओर 
यथोचित योजनाके विरुद्ध काम करनेको उद्यत हो; तब उन 
विकसित गुणोंके प्रकाशसे यथार्थ मार्ग देख सकते हैं | इस 
प्रकार हम अपने नेतिक चरित्रका पुनर्निर्माण और सुधार कर 
सकते हैं और समस्त दोषोंकी मूळ कामनारूपी अपने शत्रको 
प्रास्त करनेमें सफल हो सकते हैं । 


पथ-प्रकाशके शाब्दोमे जीवनके कष्टों तथा कामनाके 


दुःखोंको दूर करनेकी इसके सिवा ओर कोई दवा नहीं है कि + 


इम अपने ध्यानको उसपर केन्द्रित करें जो अविनाशी; 
अपरिवर्तनशील और अनामय है | दूसरे शब्दोंमें हमें सदेव 
अपने दिव्य स्वरूपका ध्यान करना चाहिये और अपनेको अपने 
अन्तरमें स्थित परमात्माके उस सनातन अंशसे एकीभूत करना 


सीखना चाहिये जो वास्तविक सुख और नित्यजीवनका एक: 
मात्र खोत है | अपने इस महान्‌ काम-शत्रुकों परास्त करनेका 


केवल यही एक उपाय है | 
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अपूव आत्मसमर्पण 


( ठेखक--श्रीयुत एस० एम० बोरा ) 


दक्षिण भारतके एक छोटे-से गावकी एक छोटी-सी 
कोठरीमें ԺԹ तेलका दीपक जल रहा हे । कोठरीकां कच्चा 
आँगन और मिट्टीकी दीवालें गोबरसे लिंपी-पुती बड़ी स्वच्छ 
ओर सुन्दर दिखायी दे रही हैं । एक कोनेमें कुछ मिट्टी पड़ी 
है, एक ओर पानीका घड़ा ԿՀԱ है; दूसरे कोनेमें एक चक्की, 
मिट्टीके कुछ बरतन और छोटी-सी एक चारपाई पड़ी है । 
दीपकके समीप कुशके आसनपर एक पण्डितजी बेठे हैं, पास 
ही मिट्टीकी दावात रक़्खी है ओर हाथमें कलम लिये वे कुछ 
लिख रहे हें । आसपास कुछ पुस्तके पड़ी हैं, कुछ ही दूरपर 
पोथियाँ बॉधनेके ՀՎ पड़े हे | पण्डितजी बड़ी एकाग्रतासे 
लिख रहे हैं | बीच-बीचमें पास रवखी पोथियोंके पन्ने 
उलट-पलटकर पढ़ते हैं, फिर पन्ने रखकर आँखें मूँद लेते 
हैं । कुछ देर गहरा विचार करनेके पश्चात्‌ पुनः आँखें खोल- 
कर लिखने लगते हैं | इतनेमें दीपकका तेल बहुत कम हो 
जानेके कारण बत्तीपर गुल आ गया और प्रकाश मन्द पड़ 
गया । इसी बीच एक प्रौढा स्रीने आकर दीपकमें तेल भर 


' दिया और वह वत्तीसे गुल झाडूने लगी । ऐसा करते 


दीपक बुझ गया | पण्डितजीका हाथ ՀԱԱ रुक गया । 
स्त्री बत्ती जलाकर तुरंत वहाँसे लौट रही थी कि पण्डितजीकी 
दृष्टि उधर चली गयी । उन्होंने कौतूइळमें भरकर पूछा-- 
“देवी | आप कौन हैं १? “आप अपना काम कीजिये । दीपक 


' बुझनेसे आपके काममें विघ्न हुआ इसके लिये क्षमा कीजिये? 


ञ्जीने जाते-जाते बड़ी ही नम्रतासे कहा । «Թա ՅՆԻ 
बताओ तो आप कौन हैं! ओर यहाँ क्यों आयी हैं १ 
पण्डितजीने बळ देकर पूछा । ՅՈՎ कहा; “महाराज | आपके 
«րմ विघ्न पड़ रहा है, इस विक्षेपके लिये में बड़ी 
अपराधिनी हूँ ।? 

अब तो पण्डितजीने पन्ने नीचे रख दिये, कलम भी रख 
दी, मानो उन्हें जीवनका कोई नया तत्त्व प्रात हुआ हो। वे 
बड़ी आतुरतासे बोले-+नही, नहीं, आप अपना परिचय 
दींजिये--जबतक परिचय नहीं देंगी, में पन्ना हाथमे नहीं 
Յոլ |? स्री सकुचायी; उसके नेत्र नीचे हो गये और बड़ी 
ही विनयके साथ उसने कहा--“्राणनाथ | में आपकी 
परिणीता पतनी हूँ; मुझे (आप? कहकर सुझपर पाप न चदाइये Է) 


~ 


पण्डितजी आश्चर्यचकित होकर ՀԹ--«Հ։ मेरी पत्नी ! विवाह 
कब हुआ था ? ज्रीने कहा--'छगमग पचास साळ हुए 
होंगे, तवसे दासी आपके चरणोंमें ही है ।? 


, पण्डितजी--तुम इतने वर्षोसे मेरे साथ रहती हो, मुझे 
आजतक इसका पता केसे नहीं लगा । 


ख्री-प्राणनाथ | आपने विवाहमण्डपमे दाहिने हाथसे 
भेरा बायाँ हाथ पकड़ा था ओर आपके बायें हाथमे ये पन्ने 
थे | विवाह हो गया, पर आप इन पन्नोमें संग्न रहे । तबसे 
आप और आपके ये पन्ने नित्य संगी बने हुए हैं । 


पणिडितजी-पचास वर्षका लंबा समय तुमने केसे 
बिताया---मैं तुम्हारा पति हूँ, यह बात तो तुमने इससे पहले 
मुझको क्यों नहीं Վարի १, 


-- 


स्री--ग्राणेश्वर | आप “दिन-रात अपने काममें लगे ` 


रहते थे ओर में अपने काममें | मुझे बड़ा सुख मिळता था 


, इसीमें कि आपका कार्य निर्विघ्न चळ रहा दै। आज दीपक 


बुझनेसे विघ्न हो गया ! इसीसे यह प्रसद्ध आ गया | 
पण्डितजी---तुम प्रतिदिन ՀՎ करती रहती थी १ 


` खौ--नाथ | ओर क्या . करती, «աթ बनता; 
स्वामीके कार्यको निर्विन्न रखनेका प्रयत्न करती । प्रातःकाल 
आपके जागनेसे पहले उठकर धीरे-धीरे चक्की चलाती । आप 
उठते तब आपके शोच-स्रानके लिये जल दे देती । तदनन्तर 
सन्ध्या आदिकी व्यवस्था करती, फिर भोजनका प्रबन्ध होता | 
रातको पढ़ते-पढ़ते आप सो जाते, तब में पोथिया बांधकर 


- ठिकाने रखती और आपके նան एक तकिया लगा देती 


एवं आपके चरण दबाते-दबाते वहीं चरणप्रान्तमे सो जाती । 
पणिडतजी--भैंने तो तुमको कभी नहीं देखा | 
खो--देखना अकेली आँखोंसे थोड़े ही होता Ն उसके 

लिये तो मन चाहिये । दृष्टिके साथ मन न हो तो फिर ये 


चक्षुगोलक केसे किसको देखे सकते है। चीज सामने रहती 
है, पर दिखायी नहीं देती । आपका मन तो नित्य निरन्तर 


«ՅԱ रहता है अध्ययन; विचार और लेखनमें । फिर आप | | 


मुझे केसे देखते १ 


- 


` 
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पष्डितजी--अच्छा तो, इमलोगोंके खान-पानकी व्यवस्था 
केसे होती है ! | 

स्री--दुपहरकों Հաա समय अड्ोस-पड़ोसकी 
लड़कियांको बेल-बूटे निकालना तथा गाना सिखा आती हूँ 
ओर वे सब अपने-अपने घरोंसे चावल, दाल) गेहूँ आंदि 

ला देती हैं, उसीसे निर्वाह होता है । 

Է यह सुनकर पण्डितजीका हृदय भर आया; वे उठकर 
खड़े हों गये ओर गद्गद कण्ठसे बोळे--'तुम्हारा नाम क्या 
है देवी ! स्त्रीने कहा--'भामती |? “भामती ! भामती ! मुझे 
क्षमा. करो; पचास-पचास सालतक चुपचाप सेवा ग्रहण करने 
वाले ओर सेविकाकी ओर आँख उठाकर देखनेतककी शिष्टता 
न करनेवाले इस पापीपर क्षमा करो? यों कहते हुए पण्डितजी 
भामतीके चरणोंपर गिरने लगे | 


भामतीने. पीछे हटकर नम्नतासे कहा--*देव .! आप इस 
प्रकार बोलकर मुझे पापग्रस्त न कीजिये। आपने मेरी ओर दृष्टि 
डाली होती; तो आज में मनुष्य न रहकर विषयविमुग्ध Այ 
` बन गयी होती | आपने मुझे पडु बननेसे बचाकर मनुष्य ही 
रहने दिया; यह तो आपका अनुग्रह है । नाथ | आपका सारा 
जीवन शास्रके अध्ययन और लेखनमें बीता है । मुझे उसमें 
आपके अनुग्रहसे जो यत्किश्वित्‌ सेवा करनेका सुअवसर मिला 
` है, यह तो मेरा महान्‌ भाग्य है । किसी दूसरे घरमें विवाह 
हुआ होता तो में संसारके ան कितना फेस जाती । और 
पता नहीं. झकर-कूकरकी भाँति कितनी वंश-बृद्धि होती । 
आपकी तपश्चयांसे में भी पवित्र बन गयी । यह सब आपका 


ही प्रताप और प्रसाद है । अब आप कृपापूर्वक अपने अध्ययन- 


लेखनमें ՈԹ | मुझे सदाके लिये भूल जाइये ।? यों कहकर 
वह जाने छगी । 

पण्डितजी-भामती. | भामती ! तनिक रुक जाओ; मेरी 
बात तो सुनो ! 

भामती-नाथ | आप अपनी जीवनसंगिनी साधनाका 
विस्मरण करके क्यों -मोहकी «ՀՎ गिरते हैं और मुझको 
भी क्यों इस पाप-पड्कमें फॅसाते हैं १ 

पण्डितजी-भामती ! में तुझे पाप-पड्कमें नहीं फॅसाना 
चाहता | में तो अपने लिये सोच रहा हूँ कि मैं पाप-गर्त॑में 
_ गिस हूँ या. किसी ऊचाईपर स्थितः हूँ | 
Մուտքի | 


कल्याण 


I 
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भामती-नाथ | आप तो देवता हैं, आप जो कुछ 
लिखेंगे, उससे जगतका उद्धार होगा | 


पणिइतजी--“भामती ! तुम सच मानो ! भगवान्‌ व्यासः 
ने वर्षों तप करनेके बाद इस ग्रन्थकी रचना की और मैंने 
जीवनभर इसका पठन एवं मनन क्रिया; परतु तुम विश्वास 
करो कि मेरा यह .समस्त पठन-मनन, मेरा समग्र विवेक, 
यह सारा वेदान्त तुम्हारे पवित्र सहज तपोमय जीवनकी 
तुलनामें सर्वथा नगण्य हैं | व्यास भगवानने ग्रन्थ लिखा; 
मैंने पठन-मनन किया; परंतु तुम तो मूर्तिमान्‌ वेदान्त हो.! 
यो कहते-कहते पण्डितजी पुनः उसके चरणोंपर गिरने लगे | 
भामतीने उन्हें उठाकर विनग्रभावसे कहा--“पतिदेव | यह 
क्या कर रहे हें? मेने तो अपने जीवनमें आपकी सेवाके 
अतिरिक्त कभी कुछ चाहा नहीं । आपने मुझ-जेसीको ऐसी 
सेवाका सुअवसर दिया | यह आपका मुझपर महान्‌ उपकार 
है | आजतक Վ प्रतिदिन आपके «ԱԱ सुखसे सोकर नींद 
लेती रही हूँ, यों इन चरणोंमें ही सोंती-सोती महानिद्रामें 
पहुँच ՀՈՅ» तो मेरा महदू-भाग्य हो Ն 


पणिडितजी--भामतीदेवी | सुनो, मैने अपना सारा जीवन 
इन पन्नोंके लिखनेमें ही विता दिया । परंतु तुमने मेरे पीछे 
जेसा जीवन विताया है; उसके सामने मुझे अपना जीवन 
अत्यन्त क्षुद्र और नगण्य प्रतीत हो रहा है । मुझे इस ग्रन्थके 
एक-एक पन्नेमेंश एक-एक पङक्तिमें और अक्षर-अक्षरमें 
तुम्हारा जीवन दीख रहा दै, अतः «ոմ यह ग्रन्थ अब 


० लिये 


तुम्हारे ही नामसे प्रसिद्ध होगा । तुमने मेरे लिये जो अपूव 


त्याग किया, उसकी चिरस्मृतिके लिये मेरा यह अनुरोध ' 


स्वीकार करो .। 'प्रभो | आप ऐसा कीजिये जिसमें इस 


अतुलनीय आत्मत्यागके सामने मुझ-जेसे क्षुद्र मनुष्यको जगत्‌ ` 


भूल जाय ।? (आप अपने कामम ळगिये देव !? यों कहकर 
भामती जाने लगी | तब तुमको जहाँ जाना हो, जाओ | 
परंतु अब में जीवित मूर्तिमान्‌ वेदान्तको छोड़कर वेदान्तके 
मृत दावका स्पश नहीं करना चाहता ।? यों कहकर पण्डित- 
जीने पोथी-पत्रे बांध दिये । 


पण्डितजीके द्वारा रचित महान्‌ ग्रन्थ आज भी वेदान्तका 
एक अप्रतिम रत्न माना जाता दै । इस ग्रन्थका नाम है-- 


'भामती? और इसके लेखक हैं--पण्डित वाचस्पति मिश्र | 
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ն: ॥ श्रीहरिः शारणम्‌॥ _ हू न 
श्रीगीता-रामायण-प्रचार सडका निवेदन ԱԱ 


.- “कल्याण? Վ 'गीता-जयन्ती' तक सवा लाख गीतापाठके लिये प्रार्थना की गयी थी इस 
सम्बन्धमें पाठकांकी ԳՀՀ प्राप्त हो गयी थी ।- साथ ही श्रीगीतुजी ओर श्रीरामचरितमानस प्रचो 
सङ्के सदस्य बननेके लिये भी: निवेदन किया «ԿԱՊ| हषे और संतोषकी बात है «անին 





पाठक़र-पाठिकाओंने बड़े ही उत्साइके साथ इस ज्ञानयक्षर्म हाथ बॅटाया हे तथा हार्दिक इ 
प्रदाने किया हे । अबतक श्रीगीता-रामायण-प्रचार-सद्दके गीता-विमागमें. ३२४५ सदस्य 
रासायण-विभागमें ३१२५ सदस्य बने हैं । इस प्रकार कुलं.:मिलाकर प्रतिदिन ७८४ पाठ श्रीगीता- 
जीके ओर ԿՀ पाठ श्रीरामायणजीके, इसी हिसाबसे: २८२२४० पाठं गीताजीके और १८७२२ 
रामायणजीके ՊԱՀ स्थायी रूपसे.हो रहे हैं । 7 be 


जिन महालुभावांने पाठका नियम लिया है आशा है, वे सब-केसब उसी .उत्साहसे नियमा ր ի | 





ՉՀ 
जाय तो वे «ՎԱՅ पाठकी पूति कर लें और भविष्यमें अचुष्ठानका क्रमं नं टूटे- इस ՎԱՎ 
विशेष ध्यान रक्खें । कुपापूवेक सालमें दो बार; “पाठ बराबर' चाळू ՈՎ सचना अवं 
देनेकी कृपा करे | աՆ. .. ԵՑ 

Հ + Հ Օշ: ९४ Վ. 6002) Հ Վ» * « 3 
` आप जानते ही हैं कि गीता और .रामायणके' ԹՎ कितनी अपार महिमा है ।.विश- 
साहित्यके ये दो अमूल्य रत्न हैं। ये दोनों प्रासादिक Վ माने गये हे ओर इनके प्रेमपूर्वक 
खाध्यायसे बड़ा भारी. लाम मिलता हे । अतः प्रत्येक व्यक्तिका इनके खाध्यायके- लिये प्रयत्न करना 

परम कतेव्य है--ऐसा समझकर आपं भी इस कामें योग प्रदान करते रहनेकी कपा करें। 


जिन महानुभावांने गीता-रामायण-प्रचारमे अपना हार्दिक सहयोग प्रेदान कर सदस्य बनायि 
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if 


हैं और बना रहे हैं, उनके प्रति हम बहुत अधिक कृतज्ञ हैं और हम आद्या करते हैं कि इसी रकार | 
. वे. विशेष उत्साहसे इस मगवत्कायेमें हाथ बँटाते रहेंगे-जिससे इसके लाखों सदस्य.बनाये 'ज़ा 


सकें। प्रत्येक सदस्य कम-से-कम एक-एक ओर सदस्य बना दें तो यह संख्या सहज ही दुगुनीं हो 
सकती हे । सद्स्य बनने ओर चनानेके लिये आवेदनपत्र नीचे लिखे पतेसे मेंगवानेकी कृपा करें 


आशा ओर विश्वास हे--आपका सहदयोंग हमें सदा मिलता-रहेगो | to 


ओनन्दलाजा #णर्ष թո सजिये चे २५ ह No. A. 75. | 





मरे १ क | 
Հ प्रॉपकारका महत्ता : : 
3 - दानेन փախ वशीमवन्ति उ 
Է दानेन वेराण्यपिं यान्ति नाशम्‌ । ळते. 
Հ» परोऽपि «պար दाने- $ 


दानं हि सर्वव्यसनानि हन्ति ॥ 

> ठण चाहं वरं मन्ये नरादनुपकारिणः | घासो भूत्वा पशून्‌ पाति भीरून्‌ पाति रणाङ्गणे॥ श्व: 
| ४ परोपक्ृतिकैवल्ये तोलयित्वा जनार्दनः । गुवीध्ुपक्ृतिं मत्वा ह्यवतारान्‌ दशाग्रहीत्‌ ॥ «ք 
$ परोपकारशुन्यस्य थिङ मनुष्यस्य जीवितम्‌। जीवन्तु पशवों येषां चर्माप्युपकरिष्यति ॥ 22 





दानसे सब प्राणी वशमें हो जाते हैं, दानसे वैर नष्ट हो जाते हैं, ४६ 

ह दानसे.पराये भी अपने भाई-बन्धु बन जाते हैं और दान सारे व्यसनोंको 228 
छह मिटा देता है। उपकार न करनेवाले मनुष्यसे मैं तिनकेको भी श्रेष्ठ मानता «ՀՀ. 
ՀՏ हूँ, क्योकि वह घास बनकर पशुओंकी रक्षा करता है और रणाङ्गणसे भागे Ի 
£ हुए डरपोक भनुष्योंको छिपाकर बचा लेता है। एक बार विष्णुं भगवानने शई | 
| 4 ` मुक्ति और परोपकारको तराजूके पलड़ोंपर रखकर तोला तो परोपकार- ॐ | 
ह. ! : “का पलड़ा ही भारी रहा । इसीलिये उन्होंने दस अवतार धारण करके $£ . | 
Ց» परोपकार किया | परोपकार न करनेवाले मनुष्यके जीवनकों ճա $£ 
£. है। जीते रहें वे पशु, जिनका चमड़ा भी जूता बनकर उपकार करेगा। _ दि 3 
PSC neo छह . | 
वडाचा ह. 


